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E UBER DAS WESEN 
DER KUNSTLERISCHEN PHANTASIE. 


Caw den Plastiken, die das Wesen der Pallas Athene darstellen, ist 
eine, deren Eigenart in der Offenbarung des Verhaltnisses der Athene 
zur Meduse besteht. Man ist gewohnt, das Haupt der Gorgone Meduse 
auf dem Brustpanzer oder auf dem Schilde der Gottin zu sehen. Anders 
hier. Der schaffende Ktinstler fiihlte sich gedrangt, im gefltigelten Haupte 
der Gorgone einen Helm zu schauen, einen schauerlich-wunderschénen 
Helm: eingebettet in Athenes reiches Scheitelhaar, die Schlangenlocken 
der Toten mit ihm sich verspinnend, liegt der Meduse blasses, zartes Ge- 
sicht; wie eine Glorie starren die dem Haupt entsprossenen Fligel, eine 
Folie dem gottlichen Antlitz der Tochter Zeus’. Und der Kiinstler gab 
lieblich-madchenhafte Ziige der Verblichenen. Ihr Mund lachelt ein 
wenig, ein Lacheln, wie um Lippen schlafender Kinder, die Holdselig- 
keit traumend erfiillt. Nur die Brauen sind emporgezogen, als hatten 
sich die Wimpern tiber schmerzlichem Staunen gesenkt. Darunter Athe- 
nes kiihl-klares Angesicht: die glatte Stirn, das geruhige Auge, das sanft 
beherrschte Lacheln der Vernunft. Es ist dem Kiinstler die Offenbarung 
gelungen. Man fihit: jene schlangenumwogte Lieblichkeit hat sterben 
miissen, damit auf einem Menschenangesicht dies Lacheln der Vernunft 
entsttinde. Das eine war nur auf Kosten des anderen moglich. In der 
Seele des Kiinstlers hatte sich noch nicht jene Empfindung eingenistet, 
die in spateren Zeiten zu den bekannten Fratzen als Medusendarstel- 
lungen gefiihrt hat. Jene Kraft, welche hat umgewandelt werden miissen 
in intellektuelle Fahigkeit, jene Urkraft der Menschenseele, er empfindet 
sie noch nicht als furchterregend, als wesensfremd dem BewuBtsein. Er 
lebt noch in einem Verstandnis, gefiihlsmaBigem Verstandnis des Ur- 
bewuBtseins der Menschheit, wie Hesiod es schildert. Meduse war nach 
Hesiod ein liebreizendes Madchen mit herrlich leuchtendem Haar. Sie 
war so schon, daB der Gott des Meeres sich ihr vermahlte, und sie er- 
griffen Besitz vom Tempel Athenes. Die strafte die Schone, indem sie 
deren Haar in Schlangen umschuf und ihrem Blick die Macht gab, in 
Stein zu verwandeln alles, was er traf. So ward aus der Schomheit ein 
Wesen der Verderblichkeit fiir das Menschengeschlecht. Athenes Lieb- 
ling Perseus tétete die Meduse und gab ihr Haupt der Gottin. Aus dem 
Blute, das dem Haupt der Meduse entstromte, entstand ein gefligeltes 
RoB, der Pegasus; entstand das BewuBtsein, das Trager ist der ktnstle- 
rischen Phantasie. 
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Hesiod erzahit Entwicklungsgeschichte in Bildern. Bevor das Wach- 
bewuBtsein, beherrscht vom Intellekt, von der Menschenseele erlebt 
werden konnte, da war sie erfiillt vom kosmischen BewuBtsein der Ur- 
zeit; in tibersinnlichen, gesetzmaBig sich formenden Bildern stellte sich 
ihr das Verhaltnis und der Krafteaustausch zwischen der Natur und der 
eigenen Leiblichkeit, sowie zwischen der Seele und dem Leibe dar. Die 
Seele nahm teil am Geheimnis des Lebens, am Wirken seiner schépfe- 
rischen Krafte. Diese Teilnahme sieht Hesiod in der Ehe der Meduse mit 
dem Gott des Meeres. Der Reichtum leuchtenden Haares tritt auf in der 
Imagination des Sehers Hesiod als Bild fiir gewisse Urkrafte der Men- 
schennatur. Ihr Verlust bedeutet die Abtrennung der Seele vom Erleben 
des Kosmos. So verliert Sif, Thors Weib, ihr Haar durch Loki, so ver- 
liert Simson sein Haar durch Weiberlist im Interesse der Philister. 
Zuriickgedrangt wird in unterbewuBte Tiefen das Erleben des Ubersinn- 
lichen. Und wenn die Schwelle des BewuBtseins durch Affekte oder 
Krankheit sich verschiebt, das Fremdgewordene, einst so Vertraute, sich 
emporreckt, da ist die Seele nicht mehr geschaffen, es zu ertragen, da 
droht es auszuléschen das neue Sein, zu l6sen den kaum errungenen Zu- 
sammenschluB des Ich, da wird zur Schreckgestalt, zur Fratze, das einst 
Vertraute und Geliebte. Meduse ist gestorben, dem Tage gestorben; sie 
webt im Traumgehirn der Nacht. Und hervorgedrangt, unter dem Ant- 
litz der Verblichenen hervor, schaut herrschend die Géttin der Vernunft, 
regierend durch die Tageskomplexe des BewuBtseins. Aber im Blut des 
Menschen lebt fort geheim uraltes Erinnern. Das schickt empor zum 
WachbewuBtsein Sehnstichte und Stimmungen. 

Medusens Schlangen regen sich, Medusens Blick fasziniert. Die Gegen- 
wart erlischt, Bilder steigen auf, ewige GesetzmaBigkeit entrollt ihr Ge- 
stalten, die Phantasie beginnt ihr géttliches Spiel. Pegasus tragt den 
Menschengeist von Bild zu Bild. 

Alle Kiinstlerschaft beruht in dem Vermégen, Eindriicke aus dem 
Tiefsten des UnterbewuBten so empfangen zu k6nnen, daB diese Ein- 
driicke die Schwelle des vagen Empfindens, der Stimmung tiberschreiten, 
sich zu Bildern, zu Vorstellungen verdichten. Sie sind es, die dem Kiinstler 
als Idee aufsteigen, deren Gestalt der Ausdruck einer kosmischen Wahr- 
heit ist. Diese Wahrheit ist es, deren Ewigkeitswert den Wert des Kunst- 
werks ausmacht, ihm alle Kraft und Sieghaftigkeit iiber das Menschenherz. 
verleiht. Der Kiinstler braucht nicht zu verstehen, um zu schaffen. Er 
bedarf des kliigelnden Verstandes nur, um sich die notwendige Technik. 
aneignen zu kénnen, die er zur Ausfithrung der Idee besitzen muB. Die 
Technik ist nur der Arbeiter, der Baumeister die Phantasie. Und ohne die 
gottliche Idee, die als Gnade sich gibt und nicht sich durch den Verstand 
heranbefehlen 1a8t, bleibt alles Werk nur Arbeit und wird nie Kunstwerk. 

e 
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Mit dem Worte ,,das Tiefste des UnterbewuB8ten‘ sind nicht gemeint 
jene Seelenschichten, die als Niederschlag von Erlebnissen des Tages, 
von Erlebnissen des GegenstandsbewuBtseins sich gebildet haben. Diese 
Seelenschichten, deren Bildung im dritten Lebensjahre des Kindes be- 
ginnt, sind es ja gerade, die den Scheidewall aufbauen zwischen dem kos- 
mischen UrbewuBtsein des Menschen, das der Baumeister des embryo- 
nalen Wachstums ist, das vermittels der Artikulierung der Sprachlaute 
das Gehirn zum Denkorgan umschafft, und dem erwachenden und den 
Tag ausfiillenden WachbewuBtsein. 

In jenem UrbewuBtsein lebt die Weisheit der schépferischen Urmutter 
Natur, der alles Lebendige und Tote entsprossen ist, lebt die geheime 
GesetzmaBigkeit alles Gestaltens. Sie ist die Quelle der Religion, wie auch 
der Kunst und aller Wissenschaft und Kultur. Wissenschaft, Kunst und 
Religion sind drei verschiedene Wahrnehmungsarten desselben Urgrun- 
des alles Daseins, die einander zu erganzen bestimmt sind. Und in der 
Hand von Priestern finden wir im Beginn aller Kulturen die Verwaltung 
der drei. AuBerhalb des Tempels erscheinen sie als drei. Im Mysterium 
des Innern verschmelzen sie zur Einheit. Deshalb ist alliiberall der Stoff 
des Kunstwerks im Anbeginn und bis zur Hochbltite der Kultur ein reli- 
gidser, und wird profan erst, wenn sich langsam der Verfall des Geschaf- . 
fenen zu bemachtigen beginnt. Dann wird das holde Angesicht Medusens 
im Wahn des Schauenden zur grinsenden Fratze. 

Das Geheimnis vom Wesen des Menschen und der menschlichen Ent- 
wicklung spiegelt sich als Dogma in der Religion, als Weisheit in 
den Mythen und Sagen und als Phantasie in der Kunst. 


UBER DREI HYMNEN DES RIG-VEDA. 


in Mensch lebt in Sorgen; vergeblich bemuht er sich, die Ursache 
Ee Sorgen zu beseitigen. Er macht, immer wieder hoffnungsvoll, 
zu diesem Zwecke die verschiedensten Versuche; doch alle erweisen sich 
schlieBlich als unzulanglich. Nun traumt dieser Mensch: jemand ist in 
sein Haus eingebrochen, um ihn zu toten. Er flieht von Zimmer zu Zim- 
mer. Es gelingt ihm, die Tur zu verschlieBen, er glaubt sich gesichert: aber 
plétzlich gibt das Schlo8 doch nach, der Verfolger erscheint. Nun flieht 
er weiter, verschlieBt, verriegelt ein zweites Gemach, glaubt sich wieder- 
um in Sicherheit: da tut sich eine Tapetentiir, die er vergessen hatte, 
auf, der Verfolger erscheint ... der Fliehende erreicht ein drittes Ge- 
mach, verwahrt es — der Verfolger erscheint im Fenster ... 

Und so fort von Gemach zu Gemach, aus Angst in Hoffnung, aus Hoff- 
nung in Angst. ... Wenn dem Betreffenden erklart wird, er habe in 
seinem Traum nur die symbolischen Bilder, die Objektivation seiner 
seelischen Zustainde erlebt, so wird er wenig Schwierigkeit haben, dies 
einzusehen und es zugeben kénnen. Es leuchtet ohne weiteres ein. Er 
hat jedoch, nach fliichtigem Uberdenken, damit mehr ein- und zuge- 
standen, als er bis dahin zu ermessen vermochte. 

Er hat eingestanden: Wenn ich nachts zurticksinke in jenen Atavis- 
mus der Menschenseele, die man Schlaf nennt, wenn ich mich nachts 
selbst erlebe, ohne imstande zu sein, dazu das Instrument meines Ge- 
hirnes, wie am Tage benutzen zu kénnen, dann bringe ich mir das, was 
mich bewegt, dennoch zum BewuBtsein — nicht in Gedanken —, wohl 
aber in anschaubaren Bildern. Ich erlebe meine Seelenwelt: meine tod- 
liche Sorge sehe ich als Moérder, meine leibliche Organisation als mein 
Haus, darin ich mir hoffnungsvolle Gedanken mache. Ich fliehe aus 
einem Gedanken in den anderen, alle erweisen sich als unzulanglich, 


_ immer vergaB oder itbersah ich etwas. Das sind die Zimmer mit den 


nicht schlieBenden oder vergessenen Tiiren. Ich bin also, wenn ich 
schlafe — wenn ich zu tagwachem BewuBtsein mein Gehirn nicht zu- 
gebrauchen vermag —, ein Wesen, dem eine starke Schépferkraft eignet ; 
ein Wesen, das vermag, den eigenen Lebenszustanden Form zu geben, sie 
in dramatischem Geschehen vor sich hinzustellen. Was Sehnsuchtsideal 
des Kiinstlers ist: das Erleben bis zur Anschaubarkeit zu potenzieren — 
jeder Trdumer besitzt es in vollstem Mafe. Und warum besitzt ein jeder 
bei Nacht, was auch der Genialste am Tage niemals vollig seiner Willkir 
untertan zu machen versteht? Weil der Mensch, wenn er schlaft, zuriick- 
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fallt in jenen Zustand des UrbewuBtseins, aus welchem, als sein Unter- 
grund und Nahrboden, alles WachbewuBtsein erst entsprossen ist. Im 
Schlaf gibt sich das junge Ich-BewuBtsein auf, vermahlt, vereint sich 
wieder mit jenem Ursein, dem es entsproB, geht véllig auf in der eigenen, 
gottlich-unverganglichen Wesenheit. In ihr erlebt es sich als kosmisch 
Schaffender an den durch ihn regierten Lebensprozessen der Leiblich- 
keit, an dem durch ihn unterhaltenen Krafteaustausch der Leiblichkeit 
mit der ihn umgebenden Natur. ‘Seine Erlebnisse sind fruchtbar; unab- 
lassig erzeugt er lebendige Formen, Gestalten, Bilder, die nichts anderes 
sind, als der Ausdruck jener Lebensprozesse. Was als Traume beim Er- 
wachen noch erfaBt werden kann, sind zumeist Bilder von Vorgdngen 
in jenen Seelenschichten, welche der tagwachen Interessensphare am 
nadchsten liegen. Selten jedoch sind jene Traume — die sogenannten 
Wahrtraume —, die in Bildern Geheimnisse der Zukunft, die sich unter- 
bewuBt vorbereitet, heraufspiegeln. Bei Halluzinationen — wenn unter- 
bewuBtes Sein das verschwimmende Ich-Wesen aufzuschlucken droht 
— stellen sich dar in Bildern die krankhaften Zustande zerriitteter oder 
angegriffener Leiblichkeit. 

Wie Menschheitserwachen sich am einzelnen wiederholt, ist am heran- 
wachsenden Kinde zu beobachten méglich: Aus dem schopferischen Ur- 
bewuBtsein, das wahrend des Embryonallebens den Leib aufbaut, das 
noch nach der Geburt vermittels der Erlernung der Sprache das Gehirn 
organisiert, lost sich ein Teil des BewuBtseins heraus, um sich zum 
WachbewuBtsein zu entwickeln. Der Mensch erwacht allmahlich zum 
TagesbewuBtsein, das durch die Sinne die AuBenwelt erlebt, und jede 
Nacht muB er das Neueroberte aufgeben und Kraft holend zurticksinken 
in das UrbewuBtsein, in den Schlaf. 

Wer dies in vollstem Umfange anerkennt, hat darin einen Schlussel 
gefunden zum Verstdndnis der uralten Dokumente, welche schriftliche 
Kunde enthalten vom vorhistorischen Wesen der Menschheit. Mit der 
' Herausbildung der arischen Rasse hangt innigst zusammen die Heraus- 
bildung des WachbewuBtseins aus dem UrbewuBtsein. Von allen Volkern 
der arischen Rasse bieten die Inder in ihren altheiligen Schriften das 
hochgeistigste, umfassendste, wundersamste Bild uralten Erlebens der 
Menschheit. Wenn wir annehmen, daB die 4ltesten religidsen Schriften 
aus indischer Urzeit von jenem Erleben, also von der Umbildung eines 
Teiles des kosmischen BewuBtseins in das werdende WachbewuBtsein 
_reden, was miiBte nun Rig-Veda, was miiBte die. sogenannte Itihasa- 
Tradition (d. h. jene, die in den Hymnen des Rig-Veda enthaltenen dra- 
matischen Vorgange, naher erklarenden uralten Sagenstoffe)') schildern? 


1) Siehe die Sagenstoffe des Rig-Veda und die indische Itihdsa-Tradition von 
E. Sieg. Stuttgart, Verlag W. Kohlhammer 1902. 


MiiBte sie nicht schildern, wie sich das Geist- oder Gotteswesen der 
Welt schépferisch darlebt im ewigen Licht, insofern der Logos das Licht 
der Welt und auch das Weltenwort ist? Jenes Licht, dessen letzter 
Schimmer die Traumbilder der Menschen webt, jenes Licht, in das all 
Menschengemiit wieder eingeht nach dem Tode? 

Wenn man geneigt ware zu priifen, wie aufhellend fur Religions- und 
Mythenforschung wirken konnte, was aus diesen Geheimnissen in unserer 
Zeit veréffentlicht wird; wenn man z. B, nachlesen wiirde in Rudolf 
Steiners ,,Geheimlehre im UmriB“‘, wie sich die arische Rasse heraus- 
bildet aus Vodlkerschaften, welche die alte Atlantis verlieBen und in 
Europa und Asien sich ansiedelten; wenn man die Inder auffassen wollte 
als diejenigen, welche am starksten, bewuBtesten, geistigsten das Schopfer- 
wesen der Welt in ‘sich zu erleben vermochten, dann wiirde man als 
moderner Forscher nicht mehr hilflos und verstandnislos zu stehen 
haben vor jener Wunderwelt der Veda-Gottheiten, die alle ineinander 
zu schillern scheinen, weil alle Lichtattribute haben, als leuchtende, 
glanzende Wesen angesprochen werden. Es soll nicht der Zweck dieses 
Aufsatzes sein, iiber das Wesen der verschiedenen Gottheiten des Veda 
zu sprechen. Es soll nur hier versucht werden, gewisse Hauptrichtungen 
des BewuBtseins jener Zeit hervorzuheben. 

Was muBte nun wohl tief erschiitternd gewirkt haben, als ein Auf- 
geben und Verlieren empfunden worden sein, so ungeheuer, da8 es mit an- 
dachtsvollem Schauder in weihevollem Hymnus emporklingt und Zeugen- 
schaft ablegt von der Urweisheit derer, welche solchen Hymnus bildeten? 

Was muBte das gréBte Erlebnis gewesen sein, das jenes BewuBtsein 
traf, als es begann sich durch das Mittel der Sinne zu empfinden, sich im 
Leibe als GegenstandsbewuBtsein, ganz abhangig von Gehirn und Sin- 
nen zu finden, abgetrennt vom alten kosmischen Sein? 

Der Mensch kénnte es heute noch erleben, der imstande ware, den 
Akt des Aufwachens am Morgen mit vollem BewuB8tsein wahrzunehmen. 
Er wiirde dann erleben, wie er sich abldst, abtrennt von einem schopfe- 
rischen lichterfiillten Sein, wie die Einheit seines Wesens zerrissen wird, 
dadurch, daB er sein Wesen hineinopfert in das Gehirn, zerstiickelt die 
Allwahrnehmungsfahigkeit des Geistes in Teilwahrnehmungsfahigkeiten 
durch die Sinne, durch Augen, Ohren, Riechen, Schmecken, dafB des 
Leibes Triebe ihn ergreifen, Hunger, Durst, Begierden ihn fassen und er 
tagsiiber sich durch sie erleben mu8, deren Speise und Erhalter er ist. 
Ein Mensch, der dies erlebte, wiirde schmerzvoll empfinden: Oh, wie 
mein gottliches Wesen hinabgeopfert wird zur Erhaltung der Natur 
meines Leibes! Dann wiirde er sich die Stimmung errungen haben, in 
Wahrheit mitzufiihlen, was in dem Hymnus von der Opferung des Pu- 
ruscha, des Urmenschen, erklingt. : 
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Alles, was ist, entstand aus dem Puruscha! Drei Viertel von ihm leben 
als Wesen der iibersinnlichen Welt, ein Viertel lebt als irdisches Men- 
schenbewuBtsein. Und der Priester des Urschépfungswortes zahlt auf, 
wie der Mikrokosmos, der Kraftekomplex des Menschenleibes, den Kraf- 
ten, welche die Welt erhalten, genau entspricht. Die Glieder des Men- 
schenleibes werden ihm so zum Symbol kosmischer Krafte. Wenn er 
sagt: ,,zehn Finger hoch noch driiber hin zu flieBen‘‘ (iiber die Erde), 
so meint er wahrlich nicht das Hohenma8 von zehn Menschenfingern. 
Weil heute noch in der Chiromantie ein Nachklang uralten Wissens lebt, 
so spricht man heute noch von den Planetenkrafte reprasentierenden 
Fingern, und versucht, jeden Finger auf einen Planeten, d. h. auf einen 
bestimmten Gemiitszustand beziehend, von der Eigenart der Hande auf 
die Eigenart des Gemiits zu schlieBen. Und wie es bewuBtes und unter- 
bewuBtes Gemiitsleben gibt, das sich naturgem48 als aktiv und passiv, 
als rechte und linke Hand ausdriicken sollte, so spricht er davon, daB 
zehn Finger hoch der Puruscha die Welt bedeckt. So sehr ist ihm im 
Sprachgebrauch das Irdische nur Ausdruck und Symbol des Ubersinn- 
lichen, da8B es ihm selbstverstandlich ist, seiner Imagination gem48 zu © 
sagen: aus dem Mund (daraus der Logos tont) ward der Brahmane ge- 
macht, aus des Puruscha Armen der Krieger, aus seinen Schenkeln der 
Handler, aus seinen Fiu8Ben der Bauer. 


Aus: Der Puruscha (Urmensch) als Weltschopfer. 
Rig-Veda X, 90, von P. Deussen tibersetzt. 


1. Der Puruscha mit tausendfachen Hauptern, 
Mit tausendfachen Augen, tausend Fiifen 
Bedeckt ringsum die Erde allerorten 
Zehn Finger hoch noch driiber hin zu flieBen. 


2. Nur Puruscha ist diese ganze Welt 
Und was da war, und was zukiinftig wdhrt, 
Herr ist er tiber die Unsterblichkeit, 
Diejenige, die sich durch Speise nahrt. 


3. So groB ist diese, seine Majestat 
Doch ist er gro8er noch als sie erhoben; 
Ein Viertel von ihm alle Wesen sind, 
Drei Viertel von ihm sind unsterblich droben. 


4. Drei Viertel von ihm schwangen sich empor, 
Ein Viertel wuchs heran in dieser Welt 
Um auszubreiten sich als alles, was 
Durch Nahrung sich, und ohne sie erhalt. 


12. Zum Brahmana ist da sein Mund geworden, 
Die Arme zum RAajanya sind gemacht, 
Der Vaicgya aus den Schenkeln, aus den FuSen 
Der Cudra damals ward hervorgebracht. 


13. Aus seinem Manas ist der Mond geworden, 
Das Auge ist als Sonne jetzt zu sehn, 
Aus seinem Mund entstanden Indra, Agni, 
Vayu der Wind aus seines Odems Wehn. 


14. Das Reich des Luftraums ward aus seinem Nabel, 
Der Himmel aus dem Haupt hervorgebracht, 
Die Erde aus den FiiBen, aus dem Ohre 
Die Pole, so die Welten sind gemacht. 


15. Als Einschlu8héizer dienten ihnen sieben, 
: Und dreimal sieben als Brennholzer da, 
Als jenes Opfer zuriistend, die Gotter 
. Banden als Opfertier den Puruscha. 


Das Bild des geopferten Urmenschen finden wir auch in der germa- 
nischen Mythologie als den Riesen Ymir, aus dessen Stiicken die Welt 
entstand. Doch hier spielt das Wesen des Ymir nur wie ein dumpfer 
Nachklang in traumhaftes Wiedererleben der tibersinnlichen Vergangen- 
heit. Hier ist es nicht klares Wissen um einstiges gottseliges Innesein im 
Schépfergeist der Welt, hier tont es nur wie dumpfes Raunen vom Ur- 
riesen aus verhiillter Ferne. ... Die Hymnen des Veda und die uralten 
Sagenstoffe schildern nichts anderes, als alle die Umwandlungen, welche 
Geist und Leiblichkeit des Menschen durchmachten, und alle die Kampfe 
zwischen den im Organismus des Menschen wirkenden Kraften. Die 
Hymnen sprechen von den in den Leib herabziehenden Gewalten, von 
denjenigen, welche den Geist losen von der Leiblichkeit, von den auf- 
bauenden, von den abbauenden Kraften, von jenen, welche verursachen, 
daB der Allgeist im Menschenleibe sich als Einzelperson empfinden lernt. 
Wovon der Seher des Veda spricht, das ist das Schaffen des Weltenwortes. 
an seinem, Tempel, dem Menschenleibe, das ist hochst geistige, Wahr- 
heit in Bildern malende, geschaute Physiologie. DaB der Geist Ur- 
indiens vermochte, sich die tiefsten Geheimnisse des Menschenwesens 
zum BewuBtsein zu bringen, darin liegt der Schltisselezum indischen 
Wesen. 

Tief eingepragt ist dem indischen Gemiit die Erinnerung seiner Ab- 
stammung vom Weltgeiste. Dort, jenseits liegen die Wurzeln seines 
Wesens, jenseits ist sein Heimatland, nur durch den Zwang unerbitt- 
licher Notwendigkeit lebt und wirkt er auf Erden. Er liebt die Erde nicht; 
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er sucht ihr zu entrinnen, und all ihre Formenpracht ist ihm eigentlich 
nur ein tauschender, verwirrender Schleier iiber der Lichtheimat seines 
Geistes, dem gottseligen Innesein, ,,wo Wunsch zugleich Erfiillung 
ist’... (Rig-Veda IX, 113 B x.) Was indische Kultur der Menschheit 
geschenkt hat, ist die Lehre von der Heimat und der Umschaltung des 
MenschenbewuBtseins. Die geschaute Weisheit der Rischis, der heiligen 
Seher, lebt in den Hymnen des heiligen Veda. Und als die Umschaltung 
vollzogen ist, als die hohe BewuBtseinswelt zuriicktritt vor der Uber- 
macht irdischen Erlebens, da bildet sich, dem neuen BewuBtsein ent- 
sprechend, die Welt der nun in den Vordergrund tretenden neuen Krafte 
oder Gotter. Aber unvergessen bleibt das alte Heiligtum. Und der indische 
Geist versucht das einst geschaute Wesen des Geistes nun in ge- 
dachtes Wesen zu iibersetzen: zu annahernd derselBen Zeit, welche in 
Griechenland die ersten Philosophen gebiert, ungefahr im 8. Jahrhundert 
v. Chr., beginnt in Indien Sankarascharia das Vedantasystem auszu- 
bauen: in Begriffe einzukleiden die Urweisheit des Veda, die Weisheit 
von der Opferung des Puruscha, von der ewigen Heimat und Abstam- 
mung des Menschengeistes aus dem denkenden Gemiit der Welt, dem 
ewigen Wort. 

Und das Wesen dieser triigerischen Hiille, die den Geist einschleiert 
und verbirgt, das wahre Wesen der Materie im Gegensatze zum Geist der 
Welt, im Sankhyasystem wird es von Patanjali, wird es von Kapila zum 
Ausdruck gebracht. Damit hat Indien der Welt gegeben, was es zu 
geben hatte: die Lehre vom Geheimnis des Urwortes; nicht vermag es 
sich fiir irdische Eroberungsplane zu entflammen. Sein Sehnsuchtsland 
ist immer noch das Jenseits: es sucht es in der Askese, es sucht es in der 
Potenzierung des Sinnenrausches, seiner Ekstase, es sucht, was es die 
Erde vergessen macht. Der Buddha wird geboren: doch auch er vollendet 
nur die Mission Indiens. Er lehrt den achtfachen Pfad, den einzigen, der 
mit Sicherheit heimfiihrt das Menschenwort zum Urwort. 

Welch ein Unterschied zwischen dem Wandeln jenes Weges zum 
Wort, wie ihn der Buddha seiner Zeit zu lehren hatte, und dem Wege, 
den der heilige Priester des Veda kannte, den er nicht mtide wird in den 
unzahligen Hymnen an Soma zu schildern. Jahrtausende liegen zwischen 
der Zeit des Veda und der Zeit des Buddha. Sie bildeten jene Seelen- . 
schichten des Tageserlebens, unter denen begraben das Ewige des Men- 
schen ruht. Der Buddha lehrt, wie durch beharrliches, geistiges Streben 
das Gewebe jahrtausendealten Erlebens, das Konstitution geworden, 
nach und nach aufgelést wird, damit der Geist sich wiederfinde. 

Der Vedapriester weiB: Als der Puruscha geopfert ward als welterhal- 
tendes Leben, da ward auch die Urkraft der Gétterwelten mit ihm in die 
Materie hinabgegeben. Es darf nicht dahin kommen, daf die Materie sie 
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aufsauge und behalte. Dann miiBten die himmlischen Wesen ver- 
schmachten. Dann hatte Indra keine Nahrung; wenn Indra verginge, | 
was wiirde aus den Welten? Denn den Indra kann nichts anderes er- 
nahren, als allein jene himmlische Essenz, der Soma. Der Soma wird 
aus der ehernen Burg durch den Adler befreit und die Essenz des Seins 
den Gottern wiedergegeben. Kein anderer Kult spricht so ausfihrlich 
vom Wesen dieser Essenz alles Daseins als das hochgeistige Schauen der 
Vedapriester. Denn diese Essenz, ohne die Himmel und Erde ver- 
schmachten miissen, sie ist ja nichts anderes als das im ,, Worte“ lebende 
Wesen, als der Sohn des ewigen Vaters, als der Logos, der Christus. Nicht 
der Mensch Jesus, sondern die nachmals im Menschen Jesus wirkende 
Logoskraft. 

Die war von Arfbeginn, vom Urbeginne an, wie das Johannesevange- 
lium lehrt. Sie-war schon vor allem Atlantiertum, vor allem Indertum 
auch, wie sie noch sein wird, wenn alles Erdenwerk seine Vollendung 
wird gefunden haben. Was in anderen spdteren Kulten als ein Sonnen- 
sein, oder ein erdentriicktes Dasein dargestellt wird, das steht dem in 
den Lichtgéttern schépferisch mitwebenden RischibewuBtsein noch 
gleichsam greifbar nahe. Unendlich ist seine Beredsamkeit, wenn es 
vom Soma spricht, Unzahliges wei8 es vom Soma zu berichten, von seiner 
Entstehung aus der Vereinigung von Himmel und Sonne, von seinem 
Wesen, seiner Gefangenschaft und Befreiung und von den Segnungen, 
die der Genu8 seines Wesens spendet: durch den Genu8 des Soma wird 
man unsterblich, wird man weise, wird man gottselig, wird man 
schauend. Denn man trinkt diesen Gott, man nimmt ihn als Nahrung 
in sich auf. Der Priester betont, wer den Somatrank genieBt, genieBt 
den Gott. Wie Christus von sich sagt, daB er der Weinstock sei, daB der 
Glaubige im Wein sein Blut trinke, so sagt von Soma der Priester, daB 
er die Pflanze Soma sei. Und der Somakult Indiens ist als kultische Hand- 
lung die Gewinnung und Bereitung der Somapflanze zum Rauschtrank. 
Jene aus dem Kosmos geborene Kraft, die in der Pflanze Soma lebt, sie 
ist vom selben Wesen, wie der Gott. Und weil dem so ist, vermag der 
auf besondere Art feierlich gewonnene Trank im Gemiit des GenieBen- 
den und Hingegebenen einen mystischen Zustand zu erzeugen, der ihn 
zur Vereinigung mit dem hochsten Wesen fiihrt und géttergleich macht 
in dieser und in jener Welt. Soma ist auch ein Mondgott, denn er, der 
Sohn des Himmels und der Sonne regiert den Mond, der seine Heilskraft 
von der Sonne erhalt und vom Monde aus als ewige Speise Himmel und 
Erde mystisch ernadhrt: in der Vollmondnacht beginnen die Gotter vom 
Soma zu trinken, in Neumondnacht die Manen. Maria, das géttliche 
Kind in den Armen, steht auf der Mondsichel, als Herrin des Mondes. 
‘Wohl eine der tiefsinnigsten Hymnen an den Somachristus, so, wie die 
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Rischis ihn erlebten, ist der Hymnus Rig-Veda IX, 113 B in der Uber- 
setzung von H. GraBmann, An den flammenden Soma um seliges Leben: 


Wo unausldschlich Licht erglanzt 
Wo Himmelsglanz entziindet ist 

An den Ort bring mich, Flammender, 
Der ewig, unverganglich ist. 


Wo Konig ist Vivasvats Sohn, 

Und wo des Himmels Heiligtum, 
Wo ewig strémt des Wassers Born, 
Da mache du unsterblich mich. 


Wo man durch Wunsches Kraft sich regt 
Am dritten, héchsten Himmelsdom, 

Wo glanzbegabt die Raume sind, 

Da mache du unsterblich mich. 


Wo Wunsch zugleich Erfiillung ist 
Und hochster Ort dem FlammenroB, 
Wo Sehnsucht und Befriedigung, 
Da mache du unsterblich mich. 


Wo Freude, Lust und Wonne thront, 
Wo Frohlichkeit und Seligkeit, 

Wo sich. der Lust Verlangen stillt, 
Da mache du unsterblich mich. 


™ Den Begriff ,,FlammenroB‘‘ méchte der Leser versuchen zu emp- 
finden als ein lichtvolles Innesein; in meinem Aufsatz tiber die Bildwerke 
am Zeustempel von Olympia habe ich mich bemiiht, bei Gelegenheit der 
Erwahnung der Kentauren darzustellen, was jene Sprache der Imagi- 
nation mit dem Bilde des Pferdes in den Mythen meint. Vivasvat ist der 
Ahnherr des Menschen, Yama sein Sohn. Yama ist der erste in das 
Totenreich hinabgestiegene Mensch, der erste Gestorbene. 

,,Wo Ko6nig ist Vivasvats Sohn“ ist also das Reich der seligen Toten. 
Dort hofft der Christ noch heute den Christus zu finden. 

Paulus verdankt sein Wissen um das Wesen der Gottheit jenem Zu- 
stand der Entriickung ,,in den dritten Himmel‘‘, eben dorthin, wo Er- 
kenntnis diejenigen, welche gleich Yama auch im Jenseits Konige, 
Geistesk6nige unter den Menschen sind, erwerben: ,,im dritten, hochsten 
Himmelsdom“. 

Wie die Erde durchdrungen ist vom Wesen des Wassers, der Luft und 
der Warme, und dies Zustande sind, welche waren, sind und sein wer- 
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den, so lange die Erde als solche im Dasein ist, ebenso sind in der tiber-- 
sinnlichen Welt jene Zustande vorhanden gewesen und sind es noch, 
welche derjenige, der sie erlebt, die drei Himmel nennt. Jahrtausende 
liegen zwischen dem Erleben des Vedapriesters und dem Erleben des. 
Paulus, doch beide legen mit derselben Eindeutigkeit und Klarheit Zeug- 
nis ab von der Existenz der drei iibersinnlichen Regionen, in denen sich. 
der Tote, ebenso wie der Erkenntnis in Gott Suchende zu erleben ver- 
mag. Dort erleben sie dasselbe Wesen, der Rischi und der Jude Paulus: 
aber dieses Wesen ist dasselbe und doch dasselbe nicht mehr; es hat in 
diesen Jahrtausenden eine gottliche Entwicklung durchgemacht. Der 
Soma hat in einem Menschenleibe drei Jahre gelebt und ist zum tot- 
besiegenden, welterlésenden Christus geworden. Die erhabene Geschichte: 
dieser gottlichen Entwicklung ist enthalten in den ihren Kulten zugrunde- 
liegenden Mythen der grofen Kulturvélker. Sie enthalten die heiligen 
Geheimnisse ihrer Tempel. Wenn es nun dem Sehnsuchtsvollen gelang 
kraft seines mystischen Strebens, sich vom Irdischen zu losen; wenn es. 
ihm, dem Inder der Vedazeit gelang, hinabzusinken und zugleich empor- 
zusteigen in das UrbewuBtsein seiner Ahnen; wenn das innere Licht be- 
gann ihm die Welt des Ubersinnlichen zu erhellen, das Gottesauge in 
ihm zu wirken begann — wie muBte wohl jenes indische BewuB8tsein 
diesen Ubergang und Aufgang empfunden haben? 

Das GegenstandsbewuBtsein verdammerte; nun verlosch das Vor- 
stellen, das Denken. Das Schauen begann. Im Schauen erlebte er sich. 
Sein Geistesauge schuf um in Formen, schuf ein in Formen, stellte dar 
in ewig wahren Bildern, was er erlebte. Nun war er nicht mehr irdische 
Person, nun war er Seele, die den Geist empfing und fruchtbar ward 
durch ihn, gestaltend, reich. ... 

Wenn er sich so erlebte, das Aufgehen in einer anderen lichten Welt,. 
dann erlebte er Uschas, die Morgenrote. Er sah sie als Braut, als Jung- 
frau golden schimmernd und schén ydie Selige, der GOtter Auge 
fiihrend, — das weiBe Rof, das herrlich schéne leitend, — mit Glanz 
geschmiickt erschien die Morgenréte, — an Schatzen reich, die aller 
Welt vorangeht.. .“‘ (Rig-Veda VII, 77, 3). Er wuBte, die Tischgenossen 
der Gotter, die hohen Seher, welche die Geheimnisse des Mensch-Wer-. 
dens und Gott-Werdens kennen — die haben die Uschas erzeugt. Kraft 
ihrer geistigen BuBiibungen fanden sie wieder diesen ,,verborgenen Licht-. 
schein“, fanden sie wieder das ewige Licht, das Geistauge des Urmen- 
schen, mit machtvoller Meditation ,,mit kraftigem Spruch erzeugten sie 
die Uschas‘‘. In dem Rig-Veda-Hymnus an Uschas, Rig-Veda VII, 76 
ist unverkennbar deutlich zum Ausdruck gekommen, dafB der Priester 
Vasischta und seine Nachfolger, von denen das siebte Buch der Hymnen. 
stammt, ganz gewiff’ nicht meinten, da Uschas diese Morgenrdte ist, 
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edie jeder jeden Morgen miihelos sehen kann. Sondern daB Uschas das- 
selbe ist, wie Jakob Bohmes ,,Aurora im Aufgange’. Niemand wird 
‘so kindlich sein zu glauben, da8B Vasischta, der Seher, gemeint habe, 
-daB die Morgenrote am Himmel durch einen kraftigen Spruch da drauBen 
am Himmel durch Menschen erzeugt werden kénne. Wohl wuBte er, 
‘daB geistig hinter dem Aufgehen der Morgenréte Vorgange sich ab- 
spielen, die makrokosmisch dem entsprechen, was mikrokosmisch, im 
Menschen, das Erwachen der Geistnatur des inneren Lichtes, ist. Davon 
aber sieht der wache Mensch — der Nichtseher — nur als Farben- 
vorgang die Maya. Die konnte jeder, auch der niederster Kaste, der 
Schudra, jeden Morgen sehen. Was aber der Priester im Kultliede pries, 
-das war das Erlebnis des Erwachens der Gottnatur im Menschen: Uschas- 
Aurora. Durch sie ward er reich, begliickt im Ubermas8. Sie ist die Herrin 
‘des Reichtums und der Fruchtbarkeit der Seele. So viele Menschen 
Uschas erlebten, so viele Morgenroten gibt es, weshalb die Hymnen oft 
~yon vielen Morgenréten singen. 


»Die Morgenrote hat der Menschen Pfade 
Enthullt, der Volker fiinf Geschlechter weckend.“ 


Rig-Veda VII, 79. 


,,Durch Lobgesang erweckten die Vasischtas 
Die Morgenrote jetzt zuerst mit Liedern, 
Sie, die entrollt die beiden Nachbarwelten 
Und offenbar macht, was da lebt und webt.“ 


Rig-Veda VII, 80. 


Das Erwachen des inneren Auges, das Aufgehen des inneren Lichtes 
.,entrollt‘’ in der Tat das Geheimnis dieser und jener Welt, der beiden 
Nachbarwelten. 


Das miiBte sich der moderne Forscher doch sagen, daB die Morgen- 
ré6te am Himmel dem Erdenauge bekannterweise doch nur eine Welt 
-entrollt, eben nur die irdische. 


Rig-Veda VII, 76. 


An Uschas. 


Schon lieB das ew’ge Licht fiir alle Menschen 
Gott Savitar, der allen hold ist, steigen; 
Durch Kraft der G6tter ist erzeugt das Auge, 
Das alle Welt erhellt, die Morgenrote. 


ie 


Die gottbetretnen Pfade sind mir sichtbar 
Geschmiickt mit Giitern, nimmer irrefthrend; 
Von Osten scheint der Morgenrote Schimmer, 
Von ihrer Statte ist sie hergekommen. 


Es waren zahlreich diese Tageshellen 

Im Ost erscheinend bei der Sonne Aufgang, 
Von wo du kamst, wie zum Geliebten eilend 
O Morgenrot, als gingest du nicht wieder. 


Da waren es der Gotter Tischgenossen 

Die frommgesinnten Seher alter Zeiten; 

Die Vater fanden den verborgenen Lichtschein 
Mit kraftigem Spruch erzeugten sie die Uschas. 


Zu gleichem Orte allesamt gekommen 

Sind eines Sinns sie, liegen nicht im Streite, 
Verletzen nicht die gottlichen Gesetze 

Die rastlos gehn vereinigt mit den Guten. 


Mit Lobgesdngen preisen die Vasischtas 
Dich Selige besingend friih am Morgen 

Der Labung Herrin, Rinder fiihrend, leuchte 
Als erste nahe uns, o edle Uschas. 


Die Fiihrerin des Reichtums und der Lieder 
Die lichte Uschas preisen die Vasischtas 

Die weit beriihmten Reichtum uns gewdahret. 
Ihr Gotter! schiitzt uns stets mit eurem Segen. 


Wer ist denn nun der ,,Gott Savitar‘‘, der Uschas emporsteigen 1a8t? 
Rig-Veda I, 35 wird er geschildert als der Gott auf goldenem Wagen, 
mit goldenen Augen, goldenen Handen, der mit goldenen Rossen die 
Hohen herab und wieder die Hohen emporfahrt, durch den dunklen 
Luftraum hindurch. Er hat in zwei Himmeln seinen Sitz, im dritten 
Himmel herrscht Yama, der Tod. Savitar, hei®Bt es dort, fiihrt den 
Sonnengott herauf; er ist also selber nicht der Sonnengott. Er vertilgt 
Gespenster und Zauberer, Rig-Veda IV, 54 wird Savitar gepriesen als 
derjenige, der dem Menschen die Méglichkeit in wiederholtem Erden- 
leben zu lernen, gegeben hat. 

,»,Und dann erschlieBest dem Geschlecht der Menschen du als ihren 
Anteil Leben, das auf Leben folgt.‘ 

Rig-Veda IV, 53, lobt Savitar als den, welcher die Segnungen der 
Nacht verleiht. Als solcher, nachts, ,,dreimal umfangt mit seiner 


14 


GroBe Savitar — die Luft, drei dunkle und drei helle Raume auch, — 
drei Himmel und drei Erden hat er unter sich — durch drei Gesetze- 
hat er uns in seiner Hut‘. 

Savitar bedeutet ,,Beleber, Erreger, Antreiber“‘. Savitar ist jene Kraft 
im geheimnisvollen Geistgeftige des Menschenorganismus, welche mor- 
gens die bersinnliche Wesenheit des Menschen hineinsenkt in das Er-- 
leben durch die Sinne, abends sie hinaushebt aus diesem Erleben. Durch. 
das Hineinsinken entsteht das Erwachen, das WachbewuBtsein; durch 
das Herausheben der Schlaf, das kosmische Wirken, das den Leib er- 
frischt. So ist Savitar die Kraft, welche dem Menschen Eigensein durch 
den Besitz des Leibes verleiht. Er ist es, der einst den groBen Kreislauf 
der Reinkarnation verursachte, durch den der Mensch zur Pers6nlich- 
keit, Erfahrungen sammelnd, Fahigkeiten erwerbend, sich entwickeln 
kann. So macht er den Menschen reich: stark am Tage, selig in der 
Nacht. Er hebt die sehnstichtige und gottbegeisterte Seele des Weisen 
heraus aus dem Leibe in der Ekstase. Dann geht ihm Uschas, die 
Morgenr6te des Geisterlebens auf. So 148t Gott Savitar, der allen hold 
ist, das ewige Licht emporsteigen. 

Man sieht, daB sich die Geschehnisse von selbst erklaren, sobald man 
das, was die Veden erzahlen, geneigt ist, vom Standpunkte geschauter 
Physiologie aufzufassen. Alle die Krafte, welche Seele und Leib schaffen, 
erhalten, abbauen, wieder erneuern, umwandeln, entwickeln, sie sind 
als Gotter in vollster Tatigkeit erschaut. Gold ist vorzugsweise das Attri- 
but Savitars, alles an ihm ist von Gold, nicht weil er Strahlen wie die 
Sonne sendet, sondern weil er sich im Wesen des Goldes ausdriickt. Gold. 
ist dem Rischi nicht ein totes Stiick Metall. Gold ist ihm fixierte, materiell. 
gewordene Kraft ganz besonderer Art: Gold ist ein Stiick von Savitar,. 
wie die Pflanze Soma ein Teil vom Gotte Soma ist. 

Wenn man das Wesen des Savitar noch intimer studiert in den vor- 
handenen Sagen, z. B. sein Verhaltnis zu den Ribhus, den Wesen, welche 
alle kiinstlichen Gerdte und Waffen der Gétter geschaffen haben, den 
Ribhus, welche kiinstliche Werke hervorbringen, erarbeiten wie die 
Zwerge in der germanischen Mythologie, dann sieht man Savitar im. 
Gegensatz zu den anderen Gottern in besonders innigem Verhdltnis zu. 
diesen Wesen, welche im Element des Festen, des Leiblichen, Irdischen 
wirken. Es wird immer klarer, daf8 gerade e r es sein muB, der den Men- 
schengeist mit der Leiblichkeit verbindet, wie er es sein muB8, der ihn ihr 
enthebt. Und je mehr man sich mit den Vedasagenstoffen und Veda- 
hymnen befa8t, um so mehr mu8 man die Logik, die alle Geschehnisse 
durchleuchtet und verbindet, bewundern. Vom Standpunkt einer For- 
schung, die in allen Geschehnissen, von denen der Veda handelt, nur 
kindlich-naive Phantasiegespinste sehen will, die schildern, was in Regen, 
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Gewitter, Wolken, Tag- und Nacht- und Jahreszeitenwechsel vor sich 
ging, von diesem Standpunkte aus ist allerdings keine Logik des Ge- 
schehens in den Géttergeschichten des Veda zu finden. 

Als Goethe zeigen wollte, was Fausts Seele erlebt, nachdem er die 
iibersinnliche Welt des Griechentums, nachdem er Helena und Euphorions 
Tod erlebte, da stellt Goethes Genius den Faust dar, aus einer Wolke 
heraustretend, von dieser ,,Wolke Tragwerk“ sich trennend und auf 
hohem Berge landend. Dort steht er, das Ubersinnliche entschwindet ihm 
mit der Wolke. Die Wolke entschwindet langsam, nimmt im Entschwin- 
den weibliche Gestalt an, wird Juno, Leda, Helena. ... Ein letzter Nebel- 
streif urmschwebt ihn noch, als letzte holde Impression des Ubersinn- 
lichen, das ihm entgleitet’) : 


,,Fauscht mich ein entztickend Bild, 

Als jugenderstes, langstentbehrtes, hochstes Gut? 

Des tiefsten Herzens friihste Schatze quellen auf; 
Aurorens Liebe, leichten Schwungs, bezeichnet’s mir, 
Den schnellempfundnen, ersten, kaum verstandnen Blick 
Der, festgehalten, iiberglanzte jeden Schatz. 

Wie Seelenschénheit steigert sich die holde Form, 

Lést sich nicht auf, erhebt sich in den Ather hin, 

Und zieht das Beste meines Innern mit sich fort.“ 
Uschas-Aurora! 


Vor Goethe steigt es auf, das innig-holde Bild Aurorens, und bleibt ihm 
als Erinnerung. Faust weiB: ,,Ich war in jener Welt, ich erlebte das Jen- 
seits der Dinge. Dies BewuBtsein, jetzt, wo jene Welt uns entgleitet, 
bleibt mir als unschadtzbares Gut zuriick. Sie hat sich mir erschlossen, 
jene Welt .. .“ 

Und die Kraft, welche jene Welt erschlieBt, griiBt lachelnd als letzte 
Impression im Entschwinden — Uschas glanzt auf als letztes Bild ..., 
das Beste des Innern zieht sie mit sich fort. 

Dann tappen die Siebenmeilenstiefel; das BewuBtsein schaltet sich 
um: nichts ist mehr da als die irdische Welt, Mephisto, des Truges Herr 
betritt den Plan. 


1) Faust II, Akt IV. 
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UBER DIE BILDWERKE AM ZEUSTEMPEL 
VON OLYMPIA, 


ae Farbenglanz, ein Duft, ein Ton — ein flichtiges Gewahrwerden 
oder Beriihren, als 6inneneindruck ein Reiz geringfiigigster Art — 
und welche Erschiitterungen der Seele, welche Aufflammungen leben- 
durchglihtester Phantasie, welche Aufzauberungen langst verwehter, 
vergessener Zustande, weiche Traume vermogen sie auszulésen! Der 
Mensch, welcher erlebt, wie ein kaum merkbarer Reiz Vergangenheit in 
Gegenwart zurtickzuverwandeln versteht — in Gegenwart, so greifbar 
nahe, so durchdringend fihlbar, als hatte keine Zeit sie je verdrangt, daB 
sich das Herz so jah von ihrem Schmerze — ihrem Gliick — ergriffen 
fiihlt, als hatte dieser Augenblick jetzt erst sie geboren — der Mensch 
muB sich gestehen: ich erlebe mein eigen Gemtit als eine mir unver- 
standliche, tief geheimnisvolle Welt. Sie schickt mir ihre Boten, diese 
Welt, in ihren mein BewuBtsein bewegenden Impulsen, Geftihlen, Vor- 
stellungen — das steigt auf wie Blasen in einem Wasserspiegel; aber die 
Gesetze, denen dies Aufsteigen zugrunde liegt, die Krafte, die da weben 
und bewirken, der Stoff, aus dem sie bilden, den Urgrund meines eigenen 
Seins, ich kenne ihn nicht. Er ist mir entglitten, wie mir die Traume, die 
Erinnerungen, wie mir die vergangenen Erlebnisse entglitten sind. Ich 
vermag nicht, sie aufzuhalten. Ich vermag auch nicht ihnen zu wehren, 
wenn sie plotzlich auftauchen und ihre unverbliihte Gegenwart die Zeit- 
lichkeit verho6hnt: es ist alles noch da, es ist alles noch in Wirksam- 
keit — nichts stirbt. 

Nichts stirbt. Es ist nur itberdeckt, verborgen. Warum verborgen? — 
War es immer so? Immer nur sichtbar, was der kleine, grelle Lichtkreis 
der Gegenwart bescheint und alles andere versunken und verhullt? Der 
Mensch, der in sein Inneres hinablauscht, wird gewahr, daB alle Bot- 
schaften der irdischen Natur an seine Sinnesorgane von einem drei- 
fachen Kraftespiel aufgenommen werden. Der Zusammenklang dieses 
Kraftespieles ist sein WachbewuBtsein. Da ist eine Kraft, welche die Er- 
lebung des Wahrnehmungsaktes zu formen, zu gestalten, in ein Bild zu 
bannen wei8. Sie erfiillt mit Bildern — im WachbewuBtsein nennen wir 
sie Vorstellungen — den Raum des Gemiits. Da ist eine zweite Kraft, 
sie vermag diese Bilder nachzuschaffen, sie zu wiederholen, sie auf- 
sprieBen zu lassen, wie die warme Jahreszeit die Blumen aus der Erde; 
wir nennen diesen Vorgang Erinnerung. Und eine dritte Kraft wirkt in 
uns, wir erleben sie, wenn wir versuchen, uns in den Bewegungen des 
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eigenen Willenselementes zu erfassen, wenn wir versuchen bei allem, 
was in uns vorgeht, durch Vermittlung der Sinnesorgane zugegen zu sein, 
da zu sein, wach zu sein: mit einem Wort, wenn wir uns in Aufmerksam- 
keit iiben. Wenn wir uns in das Wesen der Aufmerksamkeit vertiefen, 
mu8 uns klar werden, daB alle Macht und Klarheit unseres Wach- 
bewuBtseins véllig abhangig ist von unserer Fahigkeit zur Aufmerksam- 
keit; je starker die Aufmerksamkeit, desto klarer ‘die Vorstellung, desto 
sicherer die Erinnerung. Wir kénnen ahnen, da8 wir im Augenblick der 
‘Willenszielgebung, die wir Aufmerksamkeit nennen, am allernach- 
sten sind den tief geheimen Quellen unseres BewuBtseins. Attentio, re- 
cordatio, imaginatio nannte man einst in antiker Lebensauffassung diese 
dreifache Art, in welcher der Menschengeist in seiner Seele wirkt. 

Verméchte der Mensch, attentio zu verstarken, auf Uberirdisches diese 
Kraft zu richten und in ihr Ziel zu ergieBen — er erlebte das Innesein, 
das Einswerden mit der Schépferkraft der Welt. 

Verméchte der Mensch, recordatio zu erleben, er wiirde hinabtauchen 
in die eigene unterbewuBte Welt der Lebensvorgange; er wurde mit- 
erleben, wie das Vergangene der Wachstumsgrund und Na&hrboden, die 
Ursache und Bedingung aller Zukunft ist. Er wiirde das Zukiinftige als 
unterbewuBte, im Emporquellen begriffene Gegenwart erleben. Und mit 
den Kraften des Sehers der Zukunft und Propheten wiirde er sein Be- 
wuBtsein erfiillen. 

Und jener Mensch, welcher verméchte von den Vorstellungen, den 
Schatten der Imagination, zu ihr selber vorzudringen, dem wiirden die 
Schatten zu lebendigen Wesen und der Raum des BewuBtseins zur Biihne 
des Weltendramas. 

Man schaue zurtick: dies BewuBtsein der Personlichkeit, welches sich 
im Dreiklang von Aufmerken, Vorstellen, Erinnern erlebt, es wurde zu 
dieser Eflebung in alten Zeiten planmaBig gebildet und erzogen. Aus 
griechischer Vergangenheit ragen die Statten noch heute, erscheinen sie 
dem Volk wie umsponnen vom tiefen Goldglanz der Weihe und Ver- 
ehrung — die Erziehungsstatten des BewuBtseins; Olympia, Delphi, 
Athen-Eleusis. In ihnen klingt zusammen die Harmonie des griechischen 
BewuBtseins, welches die Grundlage unseres eigenen BewuBtseins ist. 

In den heiligen Kultstatten von Eleusis durfte der Grieche eingehen 
in das Wesen der Imagination. Dort offenbarte sich ihm der Menschen- 
geist als Urheber des Schicksals, als Verursacher und Erdulder der selbst- 
geschaffenen Notwendigkeiten; mit ihren Gestalten erftillte sich der 
Raum und gab preis der Anschaubarkeit das Drama des Menschen. 

In Delphi war es dem Griechen vergonnt, sich zu nahern dem Sonnen- 
gotte des Lebens und Selbsterkenntnis zu erreichen in ihm. In ihm zu 
erfassen die innige Gleichartigkeit aller Lebensvorgange in der Natur 


18 


und im Menschen. In ihm erwachsen zu sehen die Keime der Zukunft 
aus dem Samen der Vergangenheit, in ihm emporzuflammen im Tode, 
aus ihm hinabzusterben ins Leben, im Kreislauf der Weltenerinnerung. 

Olympia jedoch bot die Mittel, anzustreben die Indentifizierung mit 

jener Kraft des BewuB8tseins, die war vor allem Bilde und vor allem 
Leben, die Kraft, aus deren dunkeln Grund erst Leben und Bildhaftigkeit 
entquollen sind. Diese Kraft aber ist ganz Aktivitat. Der Weg in sie ist 
_attentio, Wachsein, gedrangteste Konzentrierung des Willenselementes. 
Dies Konzentrieren, dies intensiv-helle Wachsein, auf Sich-selbst-ge- 
stellt-Sein ist erst erlernt worden im irdischen Leibe in der Aufgebung 
aller atavistischen, tibersinnlichen BewuB8tseinszustande. Aus einem iiber- 
sinnlichen, in Bildern sich erlebenden BewuBtsein, aus dem Bannkreise 
der webenden Naturgewalten selber, hat sich das MenschenbewuBtsein 
langsam herausgelést, in der Ergreifung der Sinneserlebungen sich ab- 
geschieden vom Naturwesen und sich allmahlich zu heller Wachheit und 
Willktir konzentriert im Eigenbesitz des irdischen Leibes. Dieser Leib 
war gewissermafen Gefangnis dem Geist, aber auch zugleich das Ge- 
hause und Bereich, in welchem das BewuBtsein der Selbstheit und Per- 
_ sOnlichkeit geboren werden konnte. Dem Griechen war dieser irdische 
Leib ein herrliches, unschatzbares Gut, ein geschmeidiges, bildsames 
Werkzeug zur Eroberung aller Macht, aller Giiter, aller Freuden. In ihm 
erlebte die Menschheit ein unerhdrt Neues: sich selber als Wollenden, 
Impulsgebenden, Beherrschenden. Und er fihlte: so wie ich dies alles 
dem Leibe verdanke, so entsinkt es mir auch wieder, wenn der Tod mir 
dies Werkzeug entwindet. Dann verfalle ich wieder den Naturgewalten, 
den Gottergesetzen, dem Schicksalswillen. Aus dem Wollenden werde 
ich wieder zum Willktirlosen, aus dem Herrschenden werde ich zum 
Knecht, zum Werkzeug hoheren Willens. Was war es denn anderes, als 
attentio im hodchsten Zusammenraffen aller Innenkraft, das da plan- 
maBig im Volke herangeziichtet wurde in den Wettspielen und Wett- 
kampfen von Olympia? 

Als attentio, unablassig wachsame, regsame, behende Aufmerksam- 
keit, die blitzgeschwind sich muBte von allen Eindriicken Rechenschaft 
geben kénnen, und die Bewegungen des Leibes sofort mute anpassen 
k6nnen dem Ergebnis der schnellen Erwagung und Abschatzung? Alle 
die Fahigkeiten, die heute noch gelobt werden am Verstandesmenschen, 
der als Eroberer auf dem harten Boden der Niitzlichkeit sich durchsetzen 
mu8 — sie wurden einstmals dort in jahrhundertelanger Schulung des 
BewuS8tseins erworben. Mit welchem durchdringenden Wissen um das 
Wesen und die Entwicklungsméglichkeiten des Menschen ist diese Schu- 
lung begriindet und in Szene gesetzt worden! Welch hohe Weihe, welch 
zauberischer Prunk, welch unausléschlicher Ruhm umgab lebenslang 
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das Haupt eines Siegers in Olympia! Wer gekront ward vor dem heiligen . 
Bildnis des Zeus mit dem Kranz von den Zweigen des heiligen Ol- 
baumes, der ward zum Ubermenschentum erhoben aus der Menge der 
vielen, die vordem seinesgleichen gewesen waren. Alles, was an adligen 
Rechten und Gerechtsamen der Staat zu geben hatte, sie wurden sein 
Eigen. Alles, womit Kunst in Lied und Bild die Erinnerung an gottgeliebte 
Menschen zu bewahren vermag, das hegte fortan sein Bildnis. Kaum je- 
mals ist ein so ungeheurer und verlockender Appell an den mensch- 
lichen Ehrgeiz ergangen, wie damals in Olympia. Und es war ein Appell 
an alle, und das Ziel in der Méglichkeit erreichbar jedem, jedem un- 
bescholtenen, freien Hellenen. Ein neues, hohes Menschentum winkte 
jedem, der sich durch die Fahigkeit zufassender behender Aufmerksam- 
keit und steter Ubung den Leib zum sieghaften Werkzeug, zum gott- 
~ lichen Machtmittel gestalten wollte. Vor diesem Ziel versanken, ihrer 
Kraft beraubt, alle Unterschiede von Volk, Stamm, Kaste; nur freie 
Menschenbriider, verbriidert in dem gleichen Verlangen, erstrebten ein 
héchstes Ziel: den Sieg in Olympia. In Wirklichkeit aber erstrebten sie 
nach dem leitenden erzieherischen Willen, der Olympia begriindete und 
erhielt, die Entwicklung der Personlichkeit mit besonderer Beziehung 
auf die Bildung des wachbewuBten, willkiirvollen Ich. Das historische 
Griechentum entstammt dem Griechentum der Mythen, das vor der Wirk- 
lichkeit jener allzu fernen Zeiten sich breitet gleich einem bunt durch- 
wirkten Schleier. Unser riickschauendes Zeitalter vermag nur zu tasten 
bis an die wundersamen Gestalten des verhiillenden Gewebes: Wer sie 
waren, jene iiberlebensgroBen Erscheinungen, was sie bedeutet, jene 
bildhafte Sprache der alten Mythen, wo eigentlich sie zu fassen, zu er- 
fassen ist, die Realitat, die diesen Schleier wirkte, blieb immer geborgen 
im Kreise derer, welche die Bildner dieser Mythen waren. 

Diese Mythen handeln vom Verhaltnis der Gotter zu den Menschen 
und vom Wesen der Gétter und Menschen; sie enthalten die verborgene 
Weisheit der Priester und Menschenerzieher. Bevor das historische 
Griechenland erwachte, rauchten schon die Altaére des Zeus, des Apollo, 
der Demeter, jauchzten schon die Manaden des Dionysos. In ihren Kult- 
statten wurde vorbereitet und gesdt, was spater die Welt entztickte als 
die hohe Intellektualitat Athens, als die unbeschreiblich edle Beherr- 
schung der allerschénsten Leiblichkeit auf den Schauplatzen Olympias, 
was in schauernder Ehrfurcht gedenken machte an das verborgene 
Gotteswort im Menschen, ert6nend in den Harmonien apollinischer Kunst 
und den Weissagungen der Pythia. Die Griindung der olympischen Spiele 
wird angekniipft an die Sage von Pelops aus dem Geschlecht des Tan- 
talus. Das historische Olympia wird um 880 v.. Chr. vom Eleer Iphitos 
geschaffen; die Aufzeichnung der Namen der olympischen Sieger reicht 


20 


zuruck bis in das Jahr 776. Das Olympieion, der Tempel des Zeus, der 
nebst den anderen Heiligtiimern und Ortlichkeiten Olympias durch die 
Ausgrabungen, welche die deutsche Regierung von 1875 bis 1881 vor- 
nehmen lief, freigelegt wurde, stammt aus der Mitte des 5. Jahrhunderts 
v. Chr., der Bliitezeit der olympischen Spiele. In seiner Zelle thronte das 
Bildwerk des Zeus, aus Gold und Elfenbein, wie Homer ihn schildert, von 
Phidias geschaffen: jener Zeus, dessen Antlitz in seiner milden Wiirde 
seltsam gemahnt an die Jesusdarstellungen des Mittelalters. Dem Zeus 
zu Ehren fanden die Festspiele statt, ihm galt der Schwur der Wett- 
kampfer, eng verkntipft mit dem Zeusmythos ist alles Wesen Olympias. 
Tempel und Spiele bekunden: wir sind Offenbarungen des Zeuswillens; 
in uns und durch uns vollziehen sich die geheimen Absichten des Zeus. 
Zeus nimmt Anteil am Wesen der Erde, an der Zukunft des Menschen- 
geschlechtes. Er will.den irdischen Menschen als Trager und Volizieher 
himmlischer Plane und Zwecke. Er stellt diesen Menschen in den Mittel- 
punkt des Geschehens, verkntpft ihn und sein Wirken mit dem Wesen 
der Gestirne. Zeus bildet das BewuBtsein dieses Menschen durch die 
olympischen Spiele: Zeus will den Menschen im Dienst des Gottes zum 
Herrn der Erde machen, zum Herrn auch der Natur. Der Sieg in Olympia 
wird errungen zu einer Jahreszeit, die auch den Sieg des irdischen Lebens 
uber die erstarrenden Gewalten der kalteren Monate ist, den Triumph 
der inneren Regsamkeit tiber die beharrende tote Materie offenbart. Zur 
Zeit des Vollmonds nach der Sommersonnenwende, zur Zeit der be- 
rauschendsten Fille irdischen Gedeihens feierte Griechenland die olym- 
pischen Spiele. Und was dort auf dem Felde der BewuBtseinskultur ge- 
sat worden ist, das ist im 20. Jahrhundert reif, iiberreif geworden: der 
praktische Mensch des Erfolges, der Mensch des allzeit wachen, aufmerk- 
samen, jede Gelegenheit erfassenden, sich nutzbar machenden Ver- 
standes; der Mensch, dem das ,,Sich-Durchsetzen‘“ alles gilt, der die 
Wahl seiner Mittel zum Erfolg nur von der mehr oder minder groBen 
Starrheit der Gesetzesformen abhangig sein la8t, und dessen Wettkampfe 
vom Auf8eren auf den inneren Plan, die Arena des Verstandes verlegt 
worden sind. In diesem Menschentypus ist die Uberreife, das Ende einer 
nicht mehr zu steigernden Entwicklung zu sehen; jeder Steigerungs- 
versuch bedeutet Vernichtung. Denn dieses Menschenwesen stellt ein Be- 
wuBtsein dar, das es selber vollig erfiilit hat mit Werten und Begriffen 
irdischer Niitzlichkeit, und dies heiBt: mit Kraften erfiillt, mit Krankheit 
schaffenden, aufzehrenden, tétenden Kraften, welche feindlich sind allem 
aufbauenden, erhaltenden Leben in der menschlichen Natur. 
Dieser Typus Mensch hat all seinen Willen dahingegeben in die Schop- 
fung eines solchen BewuBtseins, das seine Seelenwelt bedeutet. Diese Ge- 
danken- und Gefiihlswelt ist bereits so machtvoll geworden, da8 es nur 
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eine Frage der Zeit ist, wann der Sklave seiner Denkgewohnheiten Ge- 
wordene von der selbst geschaffenen Welt aufgeschluckt und der Willkur 
enteignet werden wird. Dies Aufgeschlucktwerden nennt man alsdann 
Krankheit, Neurasthenie, Psychose, Depression, Verzweiflung. Es kommt 
eine jede Entwicklung einmal zu jenem Ende, das sich als Verbraucht- 
sein des einst empfangenen Impulses kennzeichnet. Mit diesem Worte 
,,verbraucht“ ist nicht gemeint ,,zu nichts geworden“, sondern rest- 
lose Umsetzung einer Kraft, einer Fahigkeit in eine andere. Dann — 
wenn sie nicht zum Hemmnis jeder Héherentwicklung werden soll — 
mu8 sie untertauchen in einen Brunnen der Verjiingung, um erneut, er- 
hoht emporzubliihen. Sie muB sich aufgeben in dem Empfangen einer 
neuen Triebkraft und in dieser Verbindung ihre, Verwandlung und Auf- 
erstehung feiern konnen: was in Zeus gesdt ward, es miiBte in Christo 
geerntet werden konnen... 

Auch dort — vor Jahrtausenden in Olympia — bedeutete die Ein- 
setzung der Spiele und ihre Vorbereitung einen neuen Einschlag in ein 
uraltes Gewebe. Wie sehr bewuBt ihrer Zwecke die geheimen Meister am 
Webstuhle des MenschenbewuBtseins walteten, davon reden eindringlich 
mahnend die Bildwerke am Zeustempel von Olympia. Durch sie spricht 
der Gott in der Zelle zum herantretenden Beschauer. Szenen aus dem 
Lebensbuche der Menschheit sind in Bildform eingeschrieben den Giebel- 
feldern und Metopen. Uber dem Eingang; im Menschheitsosten, steht im 
Giebelfeld Zeus, von der Mitte aus alles beherrschend. Zu seiner Rechten 
stehen Pelops und Hippodameia; zu seiner Linken Onomaos und Ste- 
rope. Neben beiden Paaren deren Pferde, Wagen und Diener. 

Im Menschheitswesten enthalt das Giebelfeld des Tempels den Kampf 
der Lapithen und des Theseus gegen die Kentauren, zwischen ihnen er- 
hebt sich als leitende Gottheit nicht Zeus; hier wirkt Zeus durch seinen 
Sohn Apollo. 

Innerhalb des SAulenumganges, tiber den Sdulen und Anten der Ost- 
und Westseite des Tempelhauses, erzahlten die zwolf Metopen von den 
Arbeiten des Zeussohnes Herakles. Diejenigen, welche dem Kiinstler die 
Aufgabe stellten, aus dem iiberreichen Geschehen der Mythen gerade 
diese Bilder, und gerade in dieser, auf Osten und Westen, auf Aufenseite 
und Innenhaus, verteilten Anordnung zu schaffen, die wuBten auch, was 
sie damit vor die Seele des Volkes hinstellten, als die Sprache des Willens 
desjenigen, der in der Zelle thront. Solche Bilder, die Realitaten des Be- 
wu8tseins wiedergeben, wirken tief und nachhaltig auf den andachtigen 
Beschauer, gleichgiiltig, ob dieser sich vom Bilde zum Begriff zu erheben 
vermag oder nicht. Im Osten sowie im Westen ist zu schauen, wie durch 
Zeus und seinen Sohn, durch den er wirkt, Altes zerbrochen wird um 
eines Neuen willen. Und beide Male ist der Siegespreis — ein Weib. Und 
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beide Male heiBt das Weib ,, Hippodameia‘‘, denn die Braut des Lapithen- 
konigs und Theseusfreundes hei8t ebenso oft Hippodameia als Deida- 
meia; ebenso oft Rossebandigerin als Feindesbandigerin. Sie ist dasselbe 
Wesen, nur zu verschiedenen Epochen der Menschheitsentwicklung ge-' 
meint. 

Man lasse auf sich wirken das Weltbild, wie es der Westgiebel bietet: 
eine vorhistorische, fremdartige, phantastische Welt. Eine Menschheit, 
hart kampfend, ein Bewuftsein zu vernichten, herunterzubandigen, das 
der Gegensatz alles WachbewuBtseins ist: das KentaurenbewuBtsein. 

Unser Blick wird gelenkt in eine Vergangenheit, darth das Wach- 
bewuBtsein erst geschaffen wurde. Und vor allem GegenstandsbewuBt- 
sein, was war da? Das BewuBtsein des Inneseins, des Einsseins mit den 
Kraften der schépferischen Natur, das die Vorgange in der eigenen Leib- 
lichkeit, in Imaginationen, traumbildhaft, erlebte, und danach sach- 
gema8 sich zurechtfand und diesen Korper bewegte und lenkte. In den 
Ubergangen vom Embryonalleben bis zum Erlernen des Gegenstands- 
bewuBtseins durch die Gehirnzentren bildende Sprache wiederholt ein 
jeder Mensch noch heute und besiegt das alte KentaurenbewuBtsein. Der 
' Mythos vom Ursprung des Kentauren gibt volle Klarheit iiber das, was 
der wissende Grieche unter dem Bilde des Kentauren verstand. Die Ken- 
tauren, sagt der Mythos, sind die Abkémmlinge des Ixion und einer Wolke. 
Ixion, der Lapithenkénig, durfte teilnehmen einst an den Festmahlen 
der Gotter. In seiner berauschten Torheit begehrte er Hera selber zu be- 
sitzen, Zeus’ Gattin. Da schuf Zeus ein Luftgebilde nach der Gestalt der 
Hera, das Ixion umarmte und mit welcher er das Geschlecht der Ken- 
tauren erzeugte. Darin bestand das alte zu tiberwindende BewuBtsein, 
daB es den Wahn des Erzeugers erhielt: daB es sich nahrte von Luft- 
gebilden, von Imaginationen, welche die Wirklichkeit nachbildeten, ihr 
entsprachen, aber nicht die Wirklichkeit erfaBten, gleichwie Ixion Hera 
zu halten glaubte und nur ihr luftiges Abbild erreichte und umfaBte. Was 
im Kontakt mit der Natur dies UrbewuBtsein erlebte, gestaltete es zum 
Bilde, zur Imagination, deren Abglanz die Vorstellung im heutigen Be- 
wuBtsein ist. : 

Diese Imagination, die getreulich als wahres Bild einer Erlebung 
ebenso zur Unterscheidung und Zurechtfindung diente, wie uns heute die 
Vorstellungen, sie war aber dennoch nur das Bild, nicht das Wesen, nur 
die Wolke, nicht Hera. Das Geheimnis des Daseins ward im Gleichnis 
erlebt — im unendlich belehrenden Gleichnis fiir den, der aus der Wolke 
und ihrer Gestalt auf das Wesen der Himmelsherrin zu schlieBen ver- 
mochte. Und der Mythos unterscheidet scharf zwischen dem rohen Volk 
der Kentauren — dem Typus, dessen geistiger Teil, als menschlicher 
Oberleib symbolisiert, noch nicht den unteren, irdischen Teil ver- 
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mocht hatte zum Werkzeug und Wohnsitz des Geistes auszugestalten, 
und dem hochgepriesenen Chiron, dem Lehrer der Heroen, dem Inbegriff 
aller Urweisheit, dem Fiihrer der werdenden Menschheit jener Zeit, der 
sich des Erdenleibes jener Zeit bediente, um zu lehren, Chiron, dem 
Sohn des Saturn, dem Genossen der Artemis. Von ihm lernten Theseus, 
Achilles, Dionysos, Herakles und unzahlige andere fiihrende Geister. 
Hier erlitt man nicht die Illusion der Wolke, man wuB8te zu deuten, 
was man sah. Das heifBt, dies alte, urweise, die Natur verstehende, tuber- 
sinnliche BewuBtsein ist die Quelle, aus welcher alle irdischen Einrich- 
tungen mit Leben gespeist worden sind. Die Eleusinien, Kult des Chiron- 
schiilers Dionysos, die Heilweisheit des Askulap, die Klugheit des Odys- 
seus, die Herrlichkeit Achills und alles, was durch diese Geister bewirkt. 
ward, es hatte seine Grundlage in der Urweisheit des Chiron. Und Chiron 
stellt einen Hoéhepunkt und Endzustand einer Entwicklung dar, die uber- 
wunden werden mu8 um der Zukunft willen. Chiron wird verwundet vom 
Pfeil des Herakles, der mit Schlangengift getrankt war. Die Schlange und 
ihr Gift, sie spielen eine bedeutsame Rolle in der Bildersprache der Be- 
wuBtseinsgeschichte der Menschheit. Und Chiron steigt willig hinab in 
die Totenwelt, lebens- und leidensmiide, um den Feuerspender Prome- 
theus zu erlésen, den Zeus gefesselt halt. In ein Bild gebannt eine Kreu- 
zung zweier geistiger Strémungen. Der Rebell und Titan, ganz Flamme 
der Selbstheit, er steigt empor, sein ist der erwachende Tag. Das uralte 
Schauen, es steigt hinab, es webt im UnterbewuBtsein fortan, verdeckt, 
verdrangt vom Uberhandnehmen des wachen GegenstandsbewuBtseins. 
Er ist nicht tot, der Halbgott Chiron! Er wirkt geheimnisvoll in den 
machtigen Tiefen; er wirkt — nicht in Olympia —, wohl aber in Delphi, 
der Kultstatte, welche die Verbindung mit dem verhillten Gott im Men- 
schen pflegte. Wahrend von Olympia alle Anteilnahme der Frauen — 
mit Ausnahme der Priesterin der Demeter — verbannt war, ward das 
weibliche Geisteselement in Delphi, dem Wohnort der Pythia, gepflegt. 
Teiresias, der Seher, und Manto, seine wahrsagende Tochter, werden 
nach dem Fall der Stadt Theben nach Delphi als Weihgeschenk gesandt. 
Der Verstand unserer Gelehrten glaubt oft in den Mythen Widerspriiche 
und Anachronismen nachweisen zu diirfen. In Wahrheit entspringt der 
Schein des Anachronismus aus dem Nichtverstehen dessen, wovon die 
Mythe redet. So steigt z. B. Prometheus empor, Chiron hinab; alsdann 
wird Zeus’ Geliebte, Thetis, auf Prometheus’ Rat — der sofort eingreift 
in die Lenkung der Geschicke der Erde — Gattin des Peleus, Achilles’ 
Vater. Achilles wird aber der Schtiler des Chiron, der doch nicht mehr da 
ist, genannt. In der Tageswelt spielt sich auch diese Schiilerschaft nicht 
ab, sondern durch die noch in Achilles, dem Nymphensohn, fortwirken- 
den alten Geisteskrafte lebt Achilles in der alten Welt tibersinnlicher 
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Eindriicke, in die er bei jedem Affektaufwallen zuriickfallt. Man lese nach 
im Homer, wie Achill mit seiner 4therischen Mutter Thetis spricht, die 
aus dem Meere auftaucht, wie er spricht mit seinem Pferde. . . Der West- 
giebel des Olympieion spricht so eindringlich, so deutlich zum Beschauer: 
,»siehe, so wartet Ihr einst, Ihr Menschen. Siehe, hier scheidet aufstre- 
bendes Neue vom vergebens widerstrebenden Alten: So ward Ihr einst 
alle, wie das Kentaurenvolk, Geist, naturversponnen, unfahig noch ir- 
discher Ichheit. Apollo aber will Menschen, die ihn nicht nur als nacht- 
liche Sonne, die ihn auch als Tagessonne zu erkennen vermogen, ihn, 
dessen Licht am Morgen aufflammt, und erdumleuchtend nachts ver- 
sinkt, um wieder aufzuflammen am neuen Tage, als Herr beider Wel- 
ten, der Nacht sowie des Tages. Geordnet soll werden, wovon Ihr Euch 
im bildhaften Durchwogen Eures Innern lenken laBt wie Kinder, ge- 
ordnet vom Menschen, der mich erfassen kann in meinem Doppelsein, 
von Theseus, d. h. der Ordner, von Theseus und seinen Scharen, den 
Lapithen, die sich AuBeren, materiellen Eindriicken erschliefen. Wie 
Apollo auf- und untergeht, so sollt Ihr lernen, im Tag- und Nachtbewubt- 
sein abwechselnd Euch zu erleben.‘‘ Und man verfolge, wie im Mythos 
Theseus seine Mission erfiillt, im Labyrinth inneren Erlebens sich zu- 
rechtfindet, durch den Faden der Kraft — die wir heute Logik nennen 
— sich zum Herrn inneren Erlebens macht und Innen- und Aufenwelt 
verkniipft. L 

Apollo, der durch Theseus wirkt, heraufbeschworend eine neue Zeit, 
spricht also gen Westen hin, dorthin, wo die alte Atlantis versank in den 
Fluten des Ozeans, der ihren Namen tragt. 

Wie anders die Giebelgruppe des Ostens! 

Nichts mehr von der damonischen Wildheit des Kentaurenkampfes: 
Menschen stehen da, kénigliche, auf den Héhen des Daseins lebende 
Menschen. Wiederum hat man in ihnen das Héchste zu sehen, was in 
einem gewissen Zeitalter MenschenbewuBtsein erzeugt hatte, und wie- 
derum sind die Helden Trager des die Zukunft Erobernden und des der 
Vergangenheit Verfallenden. Nicht mehr halb Geist, halb Tier ist das zu 
besiegende Geschlecht, scheinbar gleichartige kampfen gegeneinander, 
Pferdebandigende, Wagenlenkende. Man beachte doch, wie zwar nicht 
mehr der Kentaur, wohl aber das Pferd, das den Wagen vorwarts be- 
wegt, eine bedeutsame Rolle im Mythos spielt. Der Mensch hat sich ge- 
trennt vom Pferdeleib, er beherrscht ihn vom Wagen aus. Er gleicht nun 
im Irdischen einer besonderen Gestalt des Sonnengottes, dem Helios, wie 
er in seinem Wagen seine Pferde lenkt, Tag und Nacht verursachend. Das 
InnenbewuBtsein, das nach dem Theseussieg zum UnterbewuBtsein wer- 
dende, es ist noch da, aber der Mensch identifiziert sich nicht mehr da- 
mit; er unterscheidet, was als tagwache Vorstellungen auftaucht von den 
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Trdumen und Visionen der alten Nacht. Er fiihit sich gleich den Gottern, 
von denen die Heroen abstammen, getrennt von der Natur in einem 
SonderbewuBtsein. Wenn er sich als solches erlebt und tibersinnlich 
diesen Zustand zu einer Imagination verdichtet, sich als Geist und sein 
Verhaltnis zum Triebleben des Leibes erfassend, dann sieht er sich als 
Herrn eines Wagens, Rosse lenkend. Dies ist keine willktrliche Deutung, 
sondern so stellt es jeder Mythos als iibersinnliche Realitat dar. Heute 
noch, im verzerrten Rest, im sehr von Tageserinnerungen beeinfluBten 
Rest jener Fahigkeit sich selbst und sein Tun iibersinnlich zu erleben — 
im Traum — beim Ubergang in das Aufwachen, traumt sich das Selbst 
als fahrend in einem Vehikel, bevor das BewuBtsein sich umschaltet in, 
das Wachsein. Man fahrt im Wagen, man hat Eile, oder Schwierigkeit 
auch, die Eisenbahn zu erreichen, die abfahren will. Man steigt ein, man 
rollt — und erwacht. Das echte archaische Bild wird iiberschrien von 
Resten der Tageseindriicke: der Wagen wird Eisenbahn oder Elektrische. 
Professor S. Freud behauptet zwar (S. Freud: ,,Die Traumdeutung“, 
S. 268), daB diese Eisenbahn ein Symbol sexuellen Begehrens ware, 
aber man traume ungekrankt weiter, da8 man Eisenbahn fahre oder sich 
unter die Eisenbahn wiirfe: beides ist wirklich nichts anderes als ein 
symbolisches Erleben des Hineingehens und Einbezogenwerdens des Be- 
wuBtseins in die Innenbewegung der Vorgange des physischen Leibes. 
Der Menschengeist als Symboliker ist sehr exakt: er hat fiir jeden Zu- 
stand ein scharfumrissenes Symbol: irdischer Wagen ist irdischer Wagen. 
Im Luftwagen von feurigen Drachen sich getragen erleben, das wiirde 
wieder einen anderen Zustand bedeuten. Fiir Freud und die Psychoana- 
lyse haben alle Tiere und Dinge nur eine Symbolbedeutung, die se- 
xuelle; das liegt aber nicht am Wesen der Symbolik, sondern am Wesen 
der Psychoanalyse’). 

Neben Pelops’ und Onomaos’ Wagen verzeichnet die Mythe ganz sach- 
gema8 die verschiedensten bewuftseinhistorischen Wagen. Die Zauberin 
Medea fahrt auf einem Drachenwagen, Aphrodite, die himmlische, wird 
von Tauben gezogen; wenn sie der Dichterin Sappho erscheint, von 
Sperlingen. Der nordischen Freia eignet ein Katzengespann, der asia- 
tischen Kybele ein Lowenwagen, und alle diese Gottern dienenden Tiere 
sind Hinweise auf BewuBtseinszustande. 

Die Gnade der Gotter kann sich 4uBern im Auswechseln des irdischen 
Wagens gegen einen himmlischen: Tros, der Ahnherr von Troja wird 
von Zeus fiir den Verlust des Ganymed entschddigt durch ein Gespann 
gottlicher Rosse. Die Mythe unterscheidet genau zwischen Géotter- 


i) Uber die Imago des Pferdes, wie sie ihre Rolle in der Angstneurose spielt, 
ist Naheres enthalten in meinem, im Verlag von M. Altmann, Leipzig erschienenen 
Buche: Gegen Psychoanalyse. Imagination: Zerrbild und Angesicht. 
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wagen und Menschenwagen, modern ausgedriickt: die Mythe unter- 
scheidet genau alle Eigenarten der sich entwickelnden Bewuftseinszu- 
stande, der iibersinnlichen, der sinnlichen, sowie der Ubergangsstufen 
zwischen ihnen beiden. Denn das alte BewuBtsein entwickelte sich nicht 
mit einem Schlage vom bildhaften Schauen zur Verstandestatigkeit der 
Logik. Dazwischen liegt ein WachbewuBtsein, das zwar das Irdische re- 
gistriert, aber seine Kraftquellen nicht darin sucht, sondern in der Be- 
wahrung der Atavismen, in der Speisung durch tibersinnliche Kontakte 
und deren Einfliisse. 

Das Weib, um welches Theseus und Peirithous gegen die Kentauren 
kdampften, das Weib, welches Pelops dem Onomaos abringen will, dies 
Weib ist die menschliche Seele. Um zu verstehen, wie konkret der Be- 
griff Seele im Mythos dasteht, mii®te man sich hineinleben in den Unter- 
schied, welcher in der antiken Auffassung herrscht, den Unterschied 
zwischen dem Wesen von Leib, Seele und Geist. Uber die Entstehung des 
Seelenorganismus wird das Betreffende in die Begriffe unserer Zeit ber- 
setzt und im Sinne abendlandischer Geisteswissenschaft erweitert, in der 
in der Fu8note angegebenen Arbeit zu finden sein. Konig Onomaos hat 
Rosse, die schnell sind wie der Wind selber; er gonnt seine Tochter 
keinem Bewerber. Jeglicher, der es wagt, mu8 wettfahren mit ihm. Er 
148t ihm Vorsprung und durchbohrt, ihn einholend, den Unwillkom- 
menen mit der tédlichen Lanze. Der ihm die Tochter Hippodameia ab- 
gewinnen wird, das ist Pelops, aus dem Hause des Tantalus, aus dem des 
Zweifels und der Siinde. Das ist ein tiefer, weisheitsvoller Zug der Mythe, 

-daB sie aus einer Ahnenreihe von Siindern, Rebellen und Abenteurern 
die Helden hervorgehen 14Bt, welche die Hochbliite des mythologischen 
Griechenlands bedeuten. Die alten Seelenbildner wu8ten wogl, da8 in- 
nere Freiheit und eigenes Wissen und Erfahrung nur errungen werden 
konnen auf dem Umwege iiber den Irrtum, den Selbstversuch, nicht aber 
auf dem Pfade der Nachahmung und Gewohnheitspflege. Agamemnon 
und Menelaos, Nachkommen des fluchbeladenen Pelopsgeschlechtes, und 
Odysseus, sie erobern Troja, die Statte der geheiligsten Atavismen. Ganz 
wundervoll stellt die alte Historie das Bild des Urahnen Tantalus dar; der 
Heros, Bastard des Zeus, lebt in unermeBlicher Fille; die Gotter be- 
handeln ihn als ihresgleichen, er sitzt an ihren Festtafeln, in ihrem Rat. 
Er aber sieht nicht ein, weshalb allein die Gétter sollten Nektar und Am- 
brosia genieBen; er schenkt davon seinen Briidern, den Menschen. Zeus’ 
Gnade erlaubte ihm einst, sich etwas zu wiinschen. Er meint, er brauche 
keine Gnaden, da er alles beséBe. Er zweifelt an allem, vor allem an der 
Gotterherrlichkeit. Er schlachtet seinen Sohn und setzt ihn den Gottern 
als Gastmahl vor und schaut zu: ,,Ob sie es wohl merken?‘‘ Welch 
schauervolle GréBe unbandigen, suchenden Willens! Es sind Bilder, die 
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geistige Vorgange schildern, nicht buchstablich zu nehmen als irdisches, 
wohl aber als geistiges Geschehen; und sie konnen der Nachwelt ein Ge- 
fiihl erwecken fiir das Wesen des Tantalus. Denn der geschlachtete 
Knabe Pelops wird durch die Kunst des Hermes wieder zusammengefiigt, 
und Zeus beschiitzt ihn und sein Geschlecht. Der Geist des Tantalus 
wirkt ungebrochen im Pelops weiter. Auch er wirft ein alles wagendes: 
,,Ob er es wohl merkt?“‘ in die Wagschale des Lebens und — siegt. 

Er sieht die Unbesiegbarkeit des Onomaos, die Uberlegenheit seiner 
Windrosse, er sieht die ganze ihm nicht mehr erreichbare Geistigkeit 
dieses Reprasentanten der Vergangenheit und besiegt alle diese Herrlich- 
keit mit einer kleinen, armen, aber selbsterworbenen Waffe: der Klug- 
heit. Es ist ein altes Sagenmotiv: die alten, eingeborenen Gaben, das alte 
Naturerleben zerstért von dem sich entwickelnden Verstand. Pelops ge- 
braucht eine List, Hermes’ Sohn, sein Freund vollzieht sie: die Nagel an 
den Radern des Kénigswagens werden herausgezogen. ,,Ob er es wohl 
merkt?‘‘ Onomaos merkt nichts und stiirzt aus dem zerfallenden Wagen 
in den Tod. Das ist der Schiitzling des Zeus. Neben der Olympieion stand 
sein Tempel. Er, Pelops, ist der Begriinder der Wagenwettfahrten von 
Olympia. Unverstandliches Griechenvolk! Unverstandliche Ideale und 
Helden! O nein, tiefes Wissen und Verstehen der Menschennatur, nur un- 
verstandlich dem Betrachtungshorizont von heute. Der Geist Griechen- 
lands legt die Grundlagen fiir die Entwicklung der Personlichkeit: die 
Menschheit soll dereinst eine Verbindung freier Individualitaten werden. 
Welch langer Weg bis dahin! Bis all diese alte, passiv erlebende, trieb- 
gelenkte, von Géttergesetz gegangelte Menschheit sich aufgelost haben 
wird und neu geeinigt zu einem Bund sicher im eigenen Selbst ruhender 
Wesen! Wgeviel Leiden und Irrttimer mtissen in Kauf genommen wer- 
den um dieser neuen altruistischen Zukunft willen! 

Und die Mythe zeigt auch das Gegenbild: der den Menschen schenkte 
und die Gotter versuchte, er entsagt im Hinuntersteigen in dunkle Tiefen, 
in die Unterwelt, den lichten, leidlosen Gotterseligkeiten. Tantalus hun- 
gert und durstet in der Unterwelt nach den Paradiesesfriichten, die seinen 
Handen immerdar entweichen; immerdar hat er Sehnsucht. . . Die 
Unterwelt, die Totenwelt, sie ist in uns, im irdischen AusgestoBensein 
vom Geisterleben. Und so lange wir im Leibe leben, leiden wir wohl, ver- 
spuren die Wirkung. Aber die Ursachen des Leides, das geheime Wesen 
des UnterbewuBtseins, das wird erst nach dem Tode in der Selbsterkennt- 
nis offenbar. Der Tod entziindet im Menschenwesen das Licht, das jene 
verdeckte Welt erleuchtet und anschaubar macht. Wie ein wissendes 
Wesen, das sich in Steingestalt ausdriickt und vom Menschen redet, ja, 
ihn darstellt, so steht das Olympieion, das éstliche Giebelfeld iiber dem 
Tempeleingang der aufgehenden Tagessonne entgegenhaltend, als ware 
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es ein Menschenangesicht. Dies. Tempelantlitz zeigt die Ursachen, zeigt 
den Sieg des Pelops, zeigt wodurch es ward, da& Menschenaugen nur 
noch wahrnehmen, was das Sinnenorgan des Auges ihnen vermittelt; 
wodurch es ward, daB nicht mehr das Geistwesen der Natur, sondern nur 
noch das zum BewuBtsein kommt, was aus der Sinneserregung entsteht. 
Alle die Krafte jedoch, die Leben und BewuBtsein bilden und erhalten 
und die schaffende Antwort geben auf das, was herandringt, alle jene 
Menschenkrafte, iibertént vom eindringenden Tag speisen den west- 
lichen Teil des Gehirnes, der noch in Traum und Vision vom tberwunde- 
nen Kentauren im Menschen kiindet, im WachbewuBtsein den Ken- 
tauren nur in seinen Bewirkungen spiiren 1a8t. Wenn nun die Giebel 
Szenen aus der Geschichte der Menschheit uns entgegenhalten, siegende 
und iiberwundene Typen irdischer Menschheit, wo ist er, der Arbeiter im 
Hause des Zeus, der Geistmensch, der in unermiidlichem Ab- und Auf- 
stieg zwischen Erde und Himmel, zwischen Geburt und Tod die orga- 
nischen Umwandlungen im Gefiige des Leibes, die Organe als Vermittler 
zum WachbewuBtsein bereitet hat? Was er im Westen des Hauses voll- 
brachte, was er dem Osten erschlo8, die zwélf Arbeiten des Heroen Hera- 
kles erschlieBen es dem Blicke. Herakles durchwandert den Tierkreis, 
gleich der Sonne den Osten und Westen verbindend und bestrahlend. 
_Sechs Metopen des Tempelhauses reden von den Sternbildern des Lowen, 
des Krebses, der Zwillinge, des Stieres, des Widders und der Fische; sie 
stehen an der Westseite. Die sechs anderen, Wassermann, Steinbock, 
Schiitze, Skorpion, Wage und Jungfrau bilden die ostlichen Metopen. 
Sobald der moderne abendlandische Mensch die Gewohnheitsvorstel- 
lungen seines Zeitalters ttber das Wesen der Gétter und ihrer Kulte 
wegzuschieben vermag, und, wenigstens hypothetisch, annimmt, da8 die 
Hierophanten der verschiedenen Kultstatten Kenner gewesen seien ‘des 
iibersinnlichen und unsterblichen Wesens des Menschen, und im Hera- 
kles zu finden versucht des sich reinkarnierenden Menschen Wesen in 
seiner hachsten Geistigkeit, dann wird ihm begreiflich erscheinen, daB 
jedes Volk seinen besonderen Kultheros Herakles hatte, denn in jedem 
Volke spiegelt sich die Aktivitat seines ewigen Wesens und modifiziert 
sich je nach den irdischen Daseinsbedingungen des Volkes. Der phoni- 
zische Herakles ,,Melkart’‘, der assyrische ,eandon“, der agyptische 
,,Dsoni“, Sohn des Ammon, sie alle sind Sonnengétter und umfahren den 
Tierkreis, sie und ihre Kampfe und Taten sind dieselben, nur scheinbar 
andere oder ahnlich durch subjektive Anschauung des Mythenbildners. 
Handelt es sich doch um den Geist, der in allen Kulturvélkern die trei- 
bende Kraft war, um das Willenslicht, das jedes wache BewulBtsein er- 
hellt und nach dem Zerbrechen des Leibes zur Leuchte wird in der 
Seelenwelt. Wer abtun wollte das soeben Ausgeftihrte mit den Worten: 
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Nun, dann ist eben des Menschen Selbst der Herakles‘‘, der mtiBte mit 
aller Gewalt versuchen sich vorstellen, was er denn von sich als Selbst 
kennt? Er wiirde antworten miissen: nichts. Nichts weiB der wache 
Mensch von seinem Selbst und dessen Schopfertaten. Und was miiBte er 
vermégen, um etwas von sich als seinem Selbst zu wissen? Er wiirde sich 
erleben miissen, als den, welcher durch das Blut sein Herz bewegt (er 
muB schon so stehen bleiben, wenngleich es modernwissenschaftlich um- 
gekehrt dargestellt wird), als den, der im AtmungsprozeB, im Auf- 
frischungsprozeB des Blutes lebt; als den, der in der Geschicklichkeit sei- 
ner Hande bildet; als den, der in der Kraft seines Wortes wirkt; als den, 
der im Akte des Sehens schafft; als den, der imaginiert usw. ; 

Alle diese Tatigkeiten sind gebunden an einen Teil des Leibes, dieses 
Leibes, der als Menschenleib organisiert ist. Das Herz schlagt, die Lunge 
arbeitet, der Mund spricht — welch Wunder, daf sie es vermogen! Und 
dieses Wunder geschieht immerfort, der kleine Verstand lebt davon, ohne 
das geistige ,,Wie‘‘ der Vorgange zu verstehen. Diese Taten werden voll- 
fiihrt, diese Eroberungen gemacht, bevor der Verstand erwacht. Sie 
sind die Basis, ohne welche der Verstand nicht erwachen k6énnte. Der 
Sonnenheros, welcher vor allem Verstand dies alles ftir das Bewu8tsein 
urbar machte, das ist der Herakles im Menschen; und bei jeder Geburt 
bis zum Verstandeserwachen des Kindes tut er sein Werk, der Sohn des 
Zeus und der menschlichen Mutter. In jenem wissenschaftlich als exi- 
stierend anerkannten, verhtillten BewuB8tseinsplan, dem man den Namen 
, UnterbewuBtsein’ gibt, das die Mutter ist des kleinen von ihm abge- 
spaltenen WachbewuBtseins, auf jenem BewuBtseinsfeld spielen sich ab 
die Eroberungen des Herakles. Dai jedes Kind den Sieg des Pelops tiber 
Onomaos wiederholt, daB® jedes Kind, das sich miiht in Worte zu 
bringen, was in ihm lebt und will, ein Pelops ist, dessen erwachender 
Verstand den Jenseitswagen zerstort, der bis dahin sein BewuBtseins- 
trager war, dafB dies alles iberhaupt in die Erscheinung treten kann, das 
bewirkt Herakles im Menschen, der organisiert, der zerstort und wandelt 
um und schafft — physiologisch und psychologisch gesprochen — neue 
Daseinsméglichkeiten. Der Mythos schildert bis zu einem gewissen Zeit- 
punkt der Entwicklung des Menschen Werden. Im 5. Jahrhundert erhob 
sich das Olympieion. Was sich dann noch hinzuereignet hat, welche 
hochsten Entwicklungsziele, deren irdische Basis nur des Pelops Er- 
rungenschaft zu bilden hatte, sich der Menschheit erdffnen, das ent- 
halten die christlichen Evangelien und Legenden. Sie enthalten, wo- 
durch das gesamte Wesen des Menschen umgewandelt, erneut und zur 
geistigen Individualitat empor entwickelt werden kann. Herakles stirbt, 
bezwungen vom Schicksal, im Feuer seines Scheiterhaufens; er wird 
nach dem Tode Genosse der G6tter und Gatte der Hebe. 
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Christus stirbt in Freiheit den selbstgewahlten Tod am Kreuze und 
uberwindet den Tod, auferstehend als Herr aller Gotter, auferstehend in 
der Geistgestalt des Menschen. 

Olympia ist eine Kultstatte gewesen, durch welche das aktive Element 
des BewuB8tseins, symbolisch gesprochen ,,der Mann‘‘, im Menschen ge- 
fordert werden sollte; dies bewirkt Zeus durch seinen Sohn im mensch- 
lichen Leibe. Dort bekampft Herakles den ihm feindlichen Geist der 
Passivitat, der Atavismen, symbolisch gesprochen ,,das Weib“, die Natur 
des alten Kentaurenmenschen. Herakles hat zu kampfen gegen den Wil- 
len der Hera, die ihn, den Bastard von Gott und Menschen, nicht auf- 
kommen lassen will. Die Frage mu auftauchen: wie konnte denn je- 
mand etwas wissen von den Vorgangen des Unterbewu8ten, vom innern 
Wesen des Menschen? Er konnte davon wissen durch die methodische 
Schulung, welche zur Einweihung ftihrte. Im Menschenleibe von der 
Geburt an bis zur Bewu8twerdung im Verstand, vollzogen sich die Um- 
wandlungen aus dein JenseitsbewuB8tsein in die irdische Wachheit. Die 
seelischen und leiblichen Méglichkeiten und Wahrnehmungsorgane mus- 
sen also zweifellos im Menschen vorhanden sein. Sie sind vorhanden, 
auch heute noch vorhanden; jedoch indem sie die Richtung ihrer 
Tatigkeit verdndern, verdndern sie ihr Wesen. 

Man gebe ihnen die frithere Richtung! Und sie werden wiederum 
iibersinnlichen Wahrnehmungen dienen. Das heiBt: das BewuBtsein wird 
wandeln kénnen denselben Weg, den es einst gekommen ist. Einst ging 
es diesen Weg als Schaffendes nach dem Willen des Zeus, seines 
himmlischen Vaters. Nun geht es diesen selben Weg als bewufSter Er- 
kenner und Beobachter seiner Selbst, aus eigenem Willensimpulse. 
Die Schépfungen des Herakles leben noch heute in jedem Menschen- 
leibe; sie sind die Grundlage des Wachseinkénnens. Der Mensch hat sie, 
kennt aber ihr Wesen nicht. Der Eingeweihte versucht sich diese Er- 
kenntnis zu erobern. Wie muBte sie ihm werden? Er miiBte lernen, sein 
Bewu8tsein umzuschalten und also im BilderbewuBtsein sich durch 
zwolf Stufen zu erleben. Dann wiirde er erleben, was Herakles tat, als 
er der Leibesnatur neue Grundlagen erkampfte. 

Die okkulte Tradition, wie sie vielfach in Biichern heute noch zu 
finden ist, teilt den Leib des Menschen auf in zwolf Teile, deren jeder 
einem Tierkreiszeichen zugehort. 


Lowe = Herz Wassermann = Unterschenkel 
Krebs = Lunge Steinbock = Knie 

_Zwillinge = Hande Schiitze = Oberschenkel 

Stier = Hals Skorpion = Sexus 

Widder = Kopf Wage = Hiften 

Fische = Fie Jungfrau = Unterleib 
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Es ist schwer begreiflich dem Verstande, was denn z. B. die FiiBe mit 
dem BewuBStsein zu tun haben sollen. Aber man mache sich doch klar, 
welch ein BewuBtseinsakt im kleinen Kinde in dessen Seinstiefen sich 
volizieht, wenn das Kind beginnt sich aufzurichten. ... Und wieviel 
Aktivitat und Kunst gehort dazu, diesen Menschenleib gehend auf den 
FiiBen zu balancieren: die ganze Menschwerdung hangt ab von der Rich- 
tungsanderung aus der Horizontalen in die Vertikale, und von der Be- 
herrschung der Vertikalen. Wenn der Mensch in das alte Kentauren- 
bewuBtsein zuriickfallt, d. h. wenn er schlaft, fallt er auch zuriick in die 
Horizontale. Der Schlaf im Gro8vaterstuhl nach Tisch beweist nichts 
dagegen: niemand wird diese Lage als Ersatz fur die menschliche Hori- 
zontale einfiihren wollen, deshalb schildert das Sternbild den Schiitzen 
als Kentauren, der agyptische Tierkreis von Dendera zeigt ihn noch so: 
einen Tierleib in der Horizontalen, ihn beseelend und lenkend, vertikal 
aufstoBend auf die Tierhorizontale die Geistgestalt, den Menschenober- 
leib des Schiitzen. 

Das BewuBtsein umschaltend ware heute noch wahrzunehmen, frei- 
lich in einem sehr anderen Wahrnehmen, wodurch der Mensch die 
FiiBe regiert usw. 

Olympias Tempelbildwerke sprechen: wer den Herakles erkennen will 
in seinen Werken, der schalte sein BewuBtsein um, tauche zuriick in den 
Menschheitswesten, erfasse sich im Geiste seines Herzens, im Sternbild 
des Lowen. Dann erlebt er, was Herakles tat, als er als erste Arbeit den 
Lowen iiberwand: er treibe den Lowen in seine Héhle und umschlinge 
ihn mit seiner ganzen Kraft; und des Erwiirgten Fell trage er selber als 
Kleid und nehme wahr nach des ,,Léwen‘‘ Art und trete ein in die Ge- 
heimnisse des Lebens, der Lebensfunktionen seines Leibes. 

Wenn Herakles, bekleidet mit des Lowen Haut, sich seinem irdischen 
Brotherrn — dem Konig Eurysteus, in dessen Auftrag er seine Arbeiten 
vollzieht nach dem Willen seiner gottlichen Feindin Hera — ndahert, 
dann flieht der Narr Eurysteus voll Angst in ein ehernes FaB unter der 
Erde. .. Man lasse doch diese Geschehnisse bildhaft auf sich wirken, 
man versuche, dies mitzuerleben: wie der Gewaltige als ,, Lowe“ ver- 
scheucht den kleinen Menschen, wie alle irdische Scheinselbstheit ohn- 
miachtig zusammensinkt, sobald das Ubersinnliche hereinbricht . . . Wie 
das Erden-Scheinselbst sich als Bewu8tseinszentrum im Leibe zu halten 
sucht, sich klammert an ihn, in ihm Schutz sucht und Halt, in diesem 
selben Leib, von dem ihm nur die Sinne erzdhlen, den er nur durch sie 
kennt, dessen wahres Wesen, wenn es ihm aufdammern will, ihn er- 
driickt und vernichtet. 

Wenn heute, im 20. Jahrhundert, der Mensch durch Krankheit oder 
Seelenerschiitterung solch ein ,,Sich-Verschieben‘‘ der BewuBStseins- 
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schwelle spiirt, wenn Alp oder auch Halluzinationen ihm andeuten, was 
sich abspielt in seinem Leibe, dann ist dies mit Angstzustanden verbun- 
den, schwacher oder starker, je nach der Art der Individualitat, und 
immer flieht alsdann Eurysteus vor der Lowengestalt des Geistes in das 
Fa8. .. Und Eurysteus befiehlt: ,,Es zeige Herakles in Zukunft die Be- 
weise seiner Taten vor der Stadt auf, nicht mehr vor mir.“ 

Alles was folgt, alles was Herakles vollbringt, das vollzieht sich nun 
jenseits des EurysteusbewuBtseins. Moderne Biicher tiber Mythologie 
zeigen zumeist die Herosarbeiten in falscher Reihenfolge. So setzen sie 
als letzte Arbeit das Heraufholen des Kerberos aus der Unterwelt, weil 
der Verstand spintisiert: ,, Unterwelt? Das wird das Schwerste sein! Das 
kommt gewiB zuletzt!‘‘ 

Olympia aber zeigt die richtige physiologische Reihenfolge, und zwar- 
gehoren zusammen folgende Arbeiten zu den betreffenden Sternbildern 
und Leibesteilen: 


Lowe = Lowenbesiegung Wassermann = ErymantischerEber 
Krebs = Lerndische Hydra Steinbock = Rosse des Diomedes 
Zwillinge = Stymphalische Vogel | Schiitze = Riese Geryones 

Stier = Kretischer Stier Skorpion = Hesperidenapfel 


Widder = Kernytische Hirschkuh | Wage = Kerberos 
Fische =Amazonenk6onigin Hyppo- | Jungfrau = Stalle des Augeias. 
lyte. 
(Westen.) (Osten.) 


Mit einer Verschiebung um ein Zeichen (die Teilung in je sechs ist 
zwischen Krebs und Lowe, statt wie in Olympia zwischen Lowe und 
Jungfrau) findet man in einem weit alteren Tempel die Tierkreiszeichen 
aufgeteilt und eingeteilt in mannliche und weibliche Zeichen; im agyp- 
tischen Tempel von Dendera weist eine Halle die Gestalten von Isis und 
Osiris auf, die sich von Mund zu Mund, mit entgegengestreckten Handen 
das Wort als Kugel zuhauchen. Ihre Leiber enthalten als Lebens- 
stationen je sechs Tierkreiszeichen. In Isis die westlichen, in Osiris die 
éstlichen, die Zeichen des Oberleibes im Weibe, die Zeichen des Unter- 
leibes im Manne: zwélf BewuBtseinszustande, die seelischen in Isis, die 
geistigen in Osiris. Im géttlichen Weibe ist die Welt der Vorstellung zu 
erleben; im géttlichen Manne die Welt des Willens. Die mythologischen 
Erzahlungen enthalten nun sehr sachgemaB, d. h. imaginativ, lebens- 
real-sachgem48, wie sich im Ubersinnlichen der entsprechende BewuBt- 
seinsstaat der groBen Leibesorganisation aushimmt, was an Kraft auf- 
zuwenden ist, um sich dort bewuf8t zu erleben. 

Das sieht nun freilich alles ganz anders aus; es ist auch von Verstandes 
wegen gar nicht einzusehen, was Hippolyte mit den FiiBen, die Hydra 
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mit der Lunge, die Jungfrau, d. h. der Unterleib mit einem Stall zu tun 
haben sollen. Aber man erwage, daB& man einem Stiick Geschichte der 
Entwicklung des BewuBtseins in Bildern der imaginativen Anschauung 
gegeniibersteht, daB diese Bilder ein groBes Wissensgebiet umfassen, die 
gesamte Psycho-Physiologie des sich reinkarnierenden Menschen bis zur 
Zeit Olympias! DaB diese Bilder nicht Willkiirproduktionen von Schrift- 
stellern, sondern exakte geistig-gesetzmaBige Bildsprache sind, welche 
von physischen und psychischen Vorgangen berichten. Man schaue nicht 
—_ wie man es leider allzu oft tut — auf Fetzen der Mythen, sondern ver- 
folge die wundersame Kausalitat, welche durch alle Mythen waltet. Man 
verfolge z. B. was alles daraus wird, daB Herakles die Hydra vernichtet, 
oder besser gesagt, ihr Wesen bandigt und mit einem Stein verdeckt ; 
dort liegt heute noch ihr unsterbliches Haupt. Herakles vergiftet seine 
Pfeile mit ihrem Blut; man schaue hin, was alles diese Pfeile in der 
Zeitenfolge bewirken, bis zum Schlu8 Aphrodites Liebling Paris durch sie 
stirbt ... Es ist doch wahrlich nichts Geringes, das Wesen seines 
Atmungsprozesses zu erleben, zu erleben, was das erschafit, wenn Luft 
und Menschenblut sich verbinden. Es ist doch wahrlich nichts Geringes, 
die ,,Jungfrau“‘, den Unterleib, zu erleben, durch dessen Nervensystem 
und zweites Gehirn verarbeitet wird, was an Materie der Leib aufnimmt. 
Und nicht nur an Materie! Was alles entsinkt an Eindriicken dem Wach- 
bewuBtsein, es wird dort empfangen, es wirkt nach unterbewuBten Ge- 
setzen weiter, und was dort entsteht in der Umwandlung, es entsendet 
seine Wirkungen wieder empor zum Haupte. Im Unterbewuften kreuzt 
sich aufsteigend das umgewandelte Entsunkene mit dem Entsinkenden: 
nur auf der Basis des Krafteaustausches kann das WachbewuBtsein sich 
fristen, er lebt von Vergessen und Erinnern, und dies Wunder der sich 
kreuzenden, reinigenden Stréme vollzieht sich jeden Tag, jeden Augen- 
blick. Herakles reinigt den Stall des Augeias, d. h. ,,des Strahlenden“, 
des Sohnes des Helios, der Sonnenkraft der ,,Jungfrau‘‘ des Sternbildes 
Jungfrau im Menschen. Und empfinden nicht heute noch in atavistischen 
Zustanden Sensitive ihren Nervenkomplex des Unterleibes als Lichtzen- 
trump? 

Sie sind sehr realistisch und exakt, die bildhaften Schilderungen der 
Mythen. 

Mit der Leitung der reinigenden Strome schlieBt ab des Herakles Auf- 
gabe: die Grundlage des WachbewuBtseins ist vollendet. 

Und Herakles selbst? Er entschwindet, sobald das WachbewuBtsein 
einsetzt, er steigt empor, er lebt als Gottgenosse, als Lebensspender, als 
Gatte der Ambrosia reichenden Hebe. Wir leben von ihm, vom Herakles, 
er wirkt in dem, was die Lebenskraft in uns erneut, unablassig und ge- 
heimnisvoll erneut. Eine sich stetig erhohende Steigerung seiner Kraft 
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spiegelt sich in den zwolf Arbeiten; er leitet den Menschen aus dem Jen- 
seits ins Diesseits auf dem zwolfteiligen Weg, er tut es bei jeder Menschen- 
-geburt und steigt auf, wenn das Kind bewu8t wird und sich in der Ich- 
vorstellung erfassen kann. Wahrlich, wir Menschen glauben uns im Ich 
zu erfassen, aber was wir erfassen, es ist nur eine Vorstellung! Die Vor- 
stellung einer geheimnisvollen Wesenskontinuitat, die alle Eindriicke 
magisch verbindet, so daf8 die Illusion eines Ich im physischen Leibe ent- 
stehen kann. Und Mach?) hat durchaus recht, wenn er das, was dem 
Forscher der physische Leib und sein Leben offenbart, unzureichend 
erachtet als Nachweis und Beweis fiir die Realitat eines Ich im Wach- 
bewuBtsein des Leibes und im Verlauf der wachbewuBten Seelenvor- 
gange. Da wird wirklich immer nur die Vorstellung des Ich weiter- 
gegeben. Aber was ist denn diese Vorstellung? Wen, und wessen Wirk- 
samkeit will sie vorstellen? Wer spiegelt sich in ihr, als der, dessen Exi- 
stenz die Weitergabe der Vorstellung, die subjektive Farbung aller 
Vorstellungen verursacht? Der Herakles spiegelt sich in ihr, der zu den 
Géttern Emporgestiegene, der als Erhalter im Atherleibe des Menschen 
die Lebenskraft selber ist. Der ist in dem, was WachbewuBtsein regi- 
striert, nicht zu finden. Er ist das, was schafft, daB es etwas zu regi- 
strieren gibt. Er ist der Sohn des Himmelsvaters im Menschen, so, wie 
Olympia damals diesen Sohn beschreiben und erfassen konnte. 

Was Herakles ist vor allen Arbeiten, dies enthalten die Sagen und 
Mythen von der Jugend des Herakles. Warum Herakles dem Menschen 
entschwindet, dies ist begriindet in den Mythen von seinem Verhaltnis 
zum Weibe: zu Omphale, zu Deianira, zum Weinkonig Oineus, zu Jole. 

Eine tiefe, wundersame Weisheitswelt erschlieBen die Mythen, eine 
Welt, deren Anblick das Herz zu Liebe und Ehrfurcht entziindet. Sie ist 
die Bestatigung, diese Weisheit, die Bestatigung einer Botschaft, die als 
christliches Dogma die Menschen so gern glauben méchten, aber vor 
lauter Verstand nicht mehr glauben kénnen: die Botschaft von der gott- 
lichen Vorsehung. Nein, kein wirres Spiel des Zufalls ist das Leben der 
Volker! Geistige Einsicht leitet dies Leben, gab und gibt ihm Antriebe 
und Gesetze und leitet seine Entwicklung. Und im einzelnen Menschen 
wirkt durch Gedanken und Gefiihle bestimmend nach geheimer Schick- 
salsgerechtigkeit Herakles, der verhiillte Gott im Menschen. 

Zur Eroberung der Materie durch die Kraft der Aufmerksamkeit des 
WachbewuBtseins erzieht Olympia die Griechen, und zur Wertschatzung 
des Leibes als Werkzeug dazu. Das Mittel sind — das sehr geistvolle 
Mittel — die Olympischen Spiele. Der Wettkampf der Geschicklichkeit 
setzt sich spater um in intellektuelle Geschicklichkeit, in die Wettkampfe 
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der Dialektik, und als Dialektik wird sie erobernde Macht im Abend- 
lande. .. Und heute ersticken wir schier in lauter Dialektik, wenn wit 
uns nicht aufraffen zum Verstandnis ihres Wesens und sie erkennen als 
eine Waffe, die jetzt nicht nur dem Feinde, sondern auch dem Besitzer 
tédlich zu werden droht. Denn jetzt beherrscht der Glaube an den Ver- 
stand und seine Waffe Dialektik den Menschen, und nicht mehr der 
Mensch den Verstand. Vor lauter Verstand ist der Mensch sich selber 
abhanden gekommen, und sein unsterbliches Wesen ist ihm Fabel und 
Wahn. 

Und gut ist es, wenn der Mensch sich hinwendet in diceem Zeitalter 
der Dialektikresultate zu den groBen Gemalden der Welthistorie. Die 
redet nicht Dialektik, die redet Tatsachen. 

Tatsachen reden die Bildwerke Olympias: ,,So war einst die Mensch- 
heit,‘‘ sprechen die Giebelfelder. 

, Dies ist die bewirkende Gewalt im Menschen, ‘‘ sprechen die Metopen. 

Und alles dies bin ,Ich-Selbst‘,‘‘ spricht Zeus in der Zella. 


36 


Rr OLN Oe AP te Oh 


MYTHENBILDUNG 
UM ALEXANDER DEN GROSSEN. 


,»,2in Drittel in Gilgamesch ist Mensch, zwei 
Drittel ist Gott})! 


Die altheiligen, jiidischen Uberlieferungen reden von zehn Kénigen, 
welchen nacheinander die Welt untertan zu sein habe. Sie nennen diese 
Konige: der erste Konig ist der ,,Herr‘‘, der zweite ist Nimrod, der dritte 
Joseph, der vierte Salomon, der ftinfte Ahab, der sechste Nebukadnezar, 
der siebente Cyrus, der achte Alexander, der neunte Messias, der 
zehnte ist Gott. Nach dem Tode Alexanders des Grofen, dieses achten 
Konigs der jiidischen Legende, bemdachtigt sich jene verborgene Webe- 
rin, aus deren Geiste Mythen und Sagen geboren werden, des Erinne- 
rungsbildes des Dahingegangenen und hiillt es in das schimmernde Ge- 
wolke eines prachtvollen und fremdartigen Schleiers. Aus der Ferne des 
Jenseits griiBt das Bild des Konigs aus dem Schleier der Verklarung, der- 
selbe, und dennoch derselbe nicht mehr, derselbe in vielerlei Gestalten 
und Gewandern, griechischen, agyptischen, persischen, jiidischen, mo- 
hammedanischen, franzésischen, englischen, deutschen, und in jedem 
Gewand Gegenstand des Staunens und der sehnsiichtigen Bewunderung. 
Ungefahr ein Jahrhundert nach des Konigs Tode entsteht die erste 
Niederschrift der Alexandersage (von der die Historie weiB), ein Grieche 
schreibt sie auf Agyptischem Boden, und sie stellt ein Gemisch dar von 
historischen Tatsachen und allerwundersamsten Geschehnissen, wie sie 
Daseinsberechtigung nur in Traum und Marchen haben konnen. 

Wenn z. B. geschildert wird, da8 Alexander und seine Helden auf ihrer 
Heerfahrt nach Indien in ein Land kommen, darin der Sonnenbaum und 
der Mondbaum zu dem Konig reden und ihm die Zukunft prophezeien, 
dann kann es nicht mehr zweifelhaft sein, daB der Sagenbildner mit 
vollem BewuBtsein Bilder, die nichts mit den irdischen Erlebnissen des 
Heerzugs nach Indien zu tun haben, an die Vorstellungen Alexander und 
Indien kniipft. Auch ist die Sage durchaus nicht in naiver Art geschrie- 
ben, sondern verrat tiberall den Wissenden auf der Hohe der Gelehrsam- 
keit seines Zeitalters. Und dieses Zeitalter ist kein fromm-glaubensvolles 
mehr, sondern ein Zeitalter der Zerstorung, der Nichtachtung aller Tra- 
dition, der Entartung und des Zweifels. So wenig Ehrfurcht lebte in den 
Seelen, da8 dreizehn Jahre nach Alexanders Tode um seines Erbes 
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willen alle, die mit ihm durch Bluts- und Liebesbande vereint gewesen, 
dahingemordet waren: Alexander war noch nicht bestattet, als seine 
schéne Gattin Roxane ihre Genossin Stateira ermordete und so den Zug 
der Totenopfer des Konigs eréffnete, an dem sie selber einst teilnehmen 
sollte. Sie und des Kénigs Sohn, Alexander, werden auf Kassanders Be- 
fehl erdolcht und beiseite geschafft. Olympias, des Konigs Mutter, wird 
gesteinigt; Arrhiddos, des Konigs Halbbruder, 148t man verhungern und 
gibt ihm mit einem PfeilschuB den Rest; Herkules, Sohn Alexanders, 
wird vergiftet; Kleopatra, seine Schwester, durch Antigonos Willen von 
ihren Dienerinnen ermordet. 

Gegen den gliickhaften Alexander, welcher der Tradition zum Trotz ' 
und sich selbst zu Ehren gelebt hatte, war der Geist der Uberlieferung 
und Gewohnheit machtlos gewesen; nun vergonnte ihm das Schicksal, 
sich schadlos zu halten und wegzutilgen aus der Menschheit, was noch 
lebte von Alexanders Blut. Das war kein Zeitalter des Trdumens und 
Marchenspinnens. Die Vélker, die Alexanders Wille gezwungen hatte, 
sich einander zu erschlieBen, miteinander zu verschmelzen, begannen 
eben dadurch ihres angestammten Wesens zu entraten, gleichsam einen 
ProzeB seelischer Entartung und Garung durchzumachen: Zerstorung 
war es, was Alexander in den Seelen der Menschheit hinterlieB, ein 
Chaos, dessen Gemisch wohl einzigartig und kraftvoll genug war, spater- 
hin Empfangerin einer neuen Befruchtung zu werden. Alexander ist der 
achte Kénig — Messias ist der neunte — —; auch dem nuchternsten 
Verstande wird einleuchten, daB eine Kausalitaét vorhanden ist zwischen 
dem Auftreten ké6nnen des Christentums und der Schopfung des Welt- 
reiches Alexanders des GroBen mit all den Folgen, welche es fur das 
Seelenleben und die 4uBeren Zustande und Verhdltnisse der Volker her- 
beifiihrte. Nicht zufallig ist gerade Alexandrien eine Wiege des Christen- 
tums geworden; die ganze Eigenart der Stadt pradestinierte sie dazu. 

Es ist eine willkiirliche Annahme unserer modernen Anschauungs- 
weise, zu sagen, da die Heldensagen tiberhaupt (und hier die Alexander- 
sage) aus der phantasiedurchwobenen Erinnerung des Volkes entstan- 
den und dann erst von einem (hier sich Kallisthenes nennenden) Autor 
zusammengestellt worden, schriftlich festlich festgehalten worden waren. 
Dem Proze8 der Entstehung einer Heldensage hat niemand, der solche 
Behauptungen aufstellte, zugeschaut; die Sage war da, und nachtraglich 
konstruieren geschaftige Vermutungen verstandesgemaB ihren Werde- 
gang. Das Volk hegt die Sage; aber das Volk hegt, was ihm geschenkt 
wurde, was absichtsvoll in einer bestimmten ziel- und zweckbewuBten 
Fassung im Volk verbreitet, in das Volksgemitit hineingesenkt ward. Ein 
Erinnerungsbild, wahrer als alle Erzahlungen und Anekdoten tiber das 
Erdendasein des Helden, ein Bild, in dem das wahre, unsterbliche Wesen 
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des Heros sich darstellt, dies soll im Herzen der Menschheit weiterleben. 
Die wissenschaftliche Forschung unserer Zeit verfallt gar nicht auf den 
Gedanken, daB vom unsterblichen Wesen des Helden die Rede sein konne 
im Fabelgeprange der Sage, weil es nicht in den Denkgewohnheiten 
unserer Zeit liegt, das Unsterbliche als etwas Reales zu betrachten, ja, 
als das einzig Reale am irdischen Menschen, welches einzig Reale vom 
Alltagsleben entstellt, gehemmt, tiberdeckt wird. In jenen Zeiten, als 
man fiir das Volk Heldensagen bildete, da gehdrte es gerade zu den 
Hauptdenkgepflogenheiten, zu den Denkselbstverstandlichkeiten, hinter 
Menschen und Geschehnissen das Ubersinnliche als einzig Wirkliches 
und Bewirkendes zu suchen. 

Ein Volk erbliiht. Aber dies Volk ist nur der sinnenfallige Ausdruck 
eines umfassenden BewuBtseins, das durch die Seelen des Volkes wirkt, 
es speist mit seinem Geiste, es drangt zur Handlung mit seinen An- 
trieben. 

Ein Held ersteht. Aber das eben macht ihn zum Helden, erhebt ihn 
iiber das Volk, da8® er mehr ist, als ein Glied nur am Gesamtorganismus 
des Volksgeistes. Der Held stellt gleichsam ein in sich selbst gegrtindetes 
gottliches BewuBtsein, eine unsterbliche Individualitat dar, eine Wesen- 
heit mit Namen und Vergangenheit in der geistigen Welt. Die Vorstel- 
lung eines solchen Helden kann nicht gebildet werden ohne die Ver- 
trautheit mit den Begriffen Schicksal oder Karma und Reinkarnation. 
Ein ganz Selbstverstandliches ist es den Sagenbildern aller Zeiten, das 
MenschenbewuBtsein zu betrachten als etwas, das in steter Entwicklung 
sich befindet, ja, das man iiberhaupt nur verstehen kann, wenn man 
Menschen und Zeitalter als Phasen einer Bewuftseinsentwicklung ein- 
und abzuschatzen vermag. Wie Schlafen und Wachen den kleinsten 
Umschwung eines gewaltigen alles beherrschenden Lebensrhythmus dar- 
stellt, der sich steigert im Leben und Tod, Weltentstehen und Vergehen, 
so stellt es auch einem jeden eindringlich dar, wie sein BewuStsein 
schwingt und wechselt unablassig zwischen zwei Welten, zwischen dies- 
seits und jenseits; stellt ihm dar, wie die Kraft des Diesseits gespeist wird 
vom Jenseits; erfrischt, erneuert wird das wachbewuBte Tagessein durch 
die geheimnisvollen, ich-ausléschenden Vorgange des Schlafes. 

Und wie der Schlaf zwar das Ich ausléscht, aber nicht die Fahigkeit 
zur erneuten Bildung des Ich-BewuBStseins vernichtet, so erlischt auch 
im Tode das Ich, doch unvernichtet besteht fort jenes Unsterbliche, jener 
Menschengeist, welcher ist die Vorbedingung zu jeder Befruchtung, zu 
jeder Geburt, zu jeder Seelenbildung. So arbeitet der unsterbliche Mensch 
unablassig in Leben und Tod an der Bildung und Steigerung des Be- 
wuBtseins; zu Gruppen sich zusammenschlieBend, im Volkstum auf- 
gehend, soweit es die Masse der Menschheit angeht; wie ein Stern uber 
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dem Volke leuchtend, Eigensein habend, wenn es den Helden betrifft. Wie 
die Barden, aus den Kultstatten der Druiden entsandt, geheime Weisheit 
in volkstiimlicher Fassung hineinsangen in die Seelen der Volker, so 
standen auch jene, welche die Sagengebilde und Heldenleben formten 
und diese Gebilde in das Volksgemiit verpflanzten, den Statten nahe, in 
welchen héheres Wissen um Wesen und BewuBtsein der Menschheit ge- 
pflegt wurde. Von zehn Konigen zu reden, wie es die jiidische Legende 
tut, in scheinbar so willktirlicher Namenzusammenstellung, mu8 zu- 
nachst sinnlos erscheinen. Wenn jedoch bei naherer Priifung sich ergibt,. 
wie sinnvoll es war, Alexander als vorbereitende, die irdischen und auch 
seelischen Bedingungen zum Auftreten des Christentums ausgestaltende 
Kraft hinzustellen als achter Konig vor den neunten, den Messias, dann 
muB8 auch der Gedanke erwachen: ist die Aufeinanderfolge der anderen 
Namen vielleicht ebenso sinnvoll und ebenso kulturhistorisch real? Viel- 
leicht liegt es an uns, den auferhalb der Geheimlehren der Kultstatten 
Stehenden, daB wir den Sinn der Zusammenstellung nicht zu erfassen 
vermogen? Vielleicht sind es Typen von BewuBtseinen, die gemeint sind, 
und die K6énige Repradsentanten solcher BewuBtseine, und die Reihen- 
folge dieser Typen bedeutete eine umfassende Geschichte, die Entwick- 
lungsgeschichte des menschlichen BewuBtseins, vom Ursprung bis zum 
fernen Zukunftsziel? Dem Ziel, das die Erzieher der Menschheit als er- 
reichbar kannten, die Juden im Messias ersehnten, und welches der Erst- 
ling der Menschheit, Christus, bereits erreichte? — War es doch der 
Zweck aller Mysterienstatten des Altertums, durch Schulung den Weg zu 
jenem BewuBtsein beschreitbar zu erhalten, aus welchem der Mensch 
sich emporringt bei der Inkarnation, welchem er, sobald ein gewisser 
ProzeB der Gehirnbildung im kindlichen Alter erreicht ist, ganz ent- 
wachst, um sich von da an nur noch in irdischen Vorstellungen zu er- 
leben. Und war es moglich, daB hochster Erkenntnis ganz Hingegebene 
den Weg beschritten und, durch das Wesenhafte der geistigen Welt die 
Erscheinungsformen der irdischen verstehend, den Kultstatten die wahre 
Geschichte der Menschheit, die Geschichte des menschlichen Bewu8t- 
seins und seiner Entwicklung vermittelten, dann konnte diese Geschichte 
sich nicht ergehen und gentigen im engen Spielraum zwischen Geburt 
und Tod, nein, es stand ihr zu, den ganzen, den ewigen Menschen zu schil- 
dern, wenn sie den Heros beschrieb, der ein Volk erhebt und der Men- 
schenseele neue Bahnen des Erlebens zumift. Denn ihr Held hat Eigen- 
art und Namen in der Welt, deren Eingangspforte der Tod ist, und von 
ihrem geheimnisvollen Wesen, darum zu wissen, Macht verleiht, ziemt 
sich nur zu sprechen in Bildern eben dieser Welt, in Symbolen. Symbole 
nennt der Verstand jene Bilder, deren Sprache er nicht versteht. Als 
Alexander wahrend seines Feldzuges in Asien hérte, da8 Aristoteles iiber 
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die geheimen Wissenschaften Biicher herausgegeben hatte, schrieb er 
ihm folgendes): ,,Alexander entbietet dem Aristoteles seinen Gru8! Du 
hast nicht wohl getan, da8 du die akroamatische Wissenschaft bekannt 
gemacht hast. Denn worin werden wir uns nun vor anderen unter- 
scheiden, wenn die Lehren, die uns mitgeteilt sind, allen gemein sein wer- 
den? Ich fiir meine Person wollte mich lieber durch Kenntnis der er- 
habensten Wissenschaften, als durch Macht vor andern auszeichnen. 
Lebe wohl!‘‘ Worauf ihm Aristoteles erwiderte, ,,daB diese Wissenschaf- 
ten bekannt und auch nicht bekannt gemacht waren.‘ Und Plutarch, der 
Priester war am Tempel des Apollo, fiigt hinzu (und man vermeint fast 
den Ehrwiirdigen beim Schreiben lacheln zu sehen): ,,In der Tat enthalt 
auch sein Werk uber die Metaphysik weder zum Unterricht noch zum. 
Lernen etwas Brauchbares, und ist eigentlich nur fiir die Eingeweihten 
zur Rickerinnerung geschrieben worden.‘ 

Man verstand im Altertum unter der akroamatischen Wissenschaft die 
Esoterik, und zwar jenen Teil der Geheimlehre, welcher nur in mund- 
licher Uberlieferung weiter gegeben werden sollte. Und man stelle sich 
lebendig vor, welch ein Zeugnis fiir den ungeheuren Wert der Geheim- 
lehre diese Worte des K6nigs an Aristoteles, diese Worte aus dem Munde 
eines so selbstherrlichen Menschen wie Alexander bedeuten! Der sieg- 
hafte Eroberer, dessen ganzes Leben als Konig Triumphzug und Macht- 
entfaltung ist, er sagt: ,,Ich méchte mich lieber durch die erhabensten 
Wissenschaften, als durch Macht auszeichnen.“ Das heifit in klaren Wor- 
ten, daB er die héchste Wiirde des Menschen, das, was ihn wahrhaft 
,adlig‘‘ macht, nicht im Kénigtum, sondern.im Wesen der Einweihung 
erblickt. Und wenn man das Leben Alexanders verfolgt, so sieht man, 
daB er Wert darauf legt, nicht nur als Kénig, sondern auch als Ein- 
geweihter, vor der Welt dazustehen. Er bentitzt seine Kenntnisse, um als. 
Arzt unter seinen Gefahrten wahrend des Feldzuges zu wirken, er be- 
treut sie mit arztlichen Anordnungen und Arzneimitteln. Die Iiade ist 
ihm das Lehrbuch der Kriegskunst, er fiihrt sie iiberall mit sich. Er weiB, 
daB der unterbewuBte Mensch, der unsterbliche Geist, durch Traume 
zum WachbewuBtsein redet, daB aber diese TFraume der einsichtigen 
Deutung bediirfen. Die modernen psycho-analytischen Traumdeuter, die 
von der Grundvoraussetzung ausgehen, daB alle Trdume Wunschphan- 
tasien sind, wiirden wenig Gliick bei Alexander mit ihrer Weisheit ge- 
habt haben. Wenn Alexander wahrend der langen Belagerung von Tyrus 
einmal traumt, er spiele mit einem Satyr, den er fangen wolle, und den 
er endlich nach vielem Bitten und Laufen erhascht — dann hatten ihm 
die Bekenner S. Freuds ohne Zweifel den Traum als erotische Wunsch- 
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phantasie gedeutet — einem so alizeit liisternen Gesellen bettelnd nach- 
zulaufen, erscheint dem Nichtverstehenden als Traum eindeutig genug. 
Die Wahrsager Alexanders waren einsichtiger in das Wesen der Traum- 
bildung. Sie wuBten, da® im Schlaf der Menschengeist, teilhabend und 
eindringend in das Wesen des Lebens, die Zukunft, die sich gestaltet, er- 
faBt. Sie wuBten, daB dies Erfassen beim ProzeB des Erwachens oft ver- 
zerrt, verdeckt wird von Bestandteilen, die den wach-bewuBt erworbenen 
Vorstellungskomplexen angehéren. Alexanders drangender Geist erfaBt 
die Zukunft; die Eroberung Tyrus! Sa Tyrus = Tyrus wird dein sein 
— dies Erfassen schwingt als sieghaftes Klingen auf der Lyra seiner 
Seele. Beim Ubergang zur Erwachung assoziiert sich dem Tyrus, SaTyrus 
ein Bild, dem Klangsinn entsprechend, und die behende Schopferkraft 
der Imagination zaubert auf das Glas der Laterna magica des BewuBt- 
seins das Spiel mit dem Satyr. Dies bringt der Erwachende als Traumerinne- 
rung mit in das VerstandesbewuBtsein. In ein scheinbar erotisches Spiel 
maskiert hat sich der Nachklang des geistigen Schauens von der Er- 
oberung der Stadt Tyrus. Da8 die Wahrsager recht deuteten, wenn sie von 
dem ganzen Traum nur gelten lieBen: ,,Sa Tyrus“ = ,,Tyrus wird dein,“ 
das bekraftigt die Historie: denn Tyrus ward sein. Das Verstandnis der 
Tatsache, da8 Alexander teilhaben durfte an der akroamatischen Wissen- 
schaft, erklart viele seiner Handlungen erst ganz. Es erklart z. B., warum 
er den Weihestatten mit so viel Achtung begegnet, erklart aber auch, © 
wieso er, wenn es ihm zu belieben scheint, sich nach Bedarf jeder Ruck- 
sicht den Priestern gegeniiber entschlagt; wieso er iiber dasselbe, was 
ihm Gegenstand héchsten Ernstes ist, auch gelegentlich scherzen kann. 
Alexander, in Agypten, will die Orakelstatte des Ammon in der Wiiste 
aufsuchen. Er setzt den Zug dahin durch, trotzdem er mit grofen Ge- 
fahren verkniipft war. Der Oberpriester des Ammon begrii8t ihn als 
einen Sohn der Gottheit und weissagt ihm, da8 der Gott ihm bewillige,. 
Herr iiber alle Volker zu werden. Alexander nimmt die Kunde von seiner 
gottlichen Abkunft mit vollem Ernste an, erscheint sein Leben lang 
iiberzeugt von der Wirklichkeit dieser Abkunft, wovon Plutarch einen 
brieflichen Beweis von der Kénigs Hand erwahnt, und es wird zur Ge- 
wohnheit bei Hofe, vor dem Ko6nige anzubeten. Dieser selbe Konig kann 
aber belustigt lachen, als der Sophist Anaxarchus bei einem schweren 
Gewitter den Konig fragt: ,,Du hast doch nicht etwa dergleichen ge- 
macht, Sohn des Jupiter?‘ 

Alexander begab sich nach Delphi, um das Orakel wegen seines per- 
sischen Feldzuges zu befragen. Das Gesetz verbietet aber, das Orakel an 
ungiinstigen Tagen — und an einem solchen traf Alexander ein —, zu 
befragen. Da zwingt er die Priesterin und zieht sie mit Gewalt zum 
Tempel, was ihr den Schrei erpreBt: ,,Mein Sohn, du bist doch unitiber- 
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windlich.‘’ Welches Alexander als Weissagung gentigte. Es erscheint fast 
unmoglich, nach alledem an den Ernst der Verehrung Alexanders fiir die 
. Gotter zu glauben. Kann man denn verehren und nicht verehren zu 
gleicher Zeit? Oder soll angenommen werden, daB Alexander den Ver- 
ehrer nur spielte, um die Glaubigkeit durch sein Beispiel zu vermehren 
und sich ihrer als Herrscher zu bedienen? Das Ratsel dieser Zwiespdaltig- 
keit wird leicht gelést, wenn man in Betracht zieht, daB Alexander zu 
denjenigen gehorte, welchen geheime Lehren mitgeteilt worden waren, 
so daB er tiber Gotter und Gétterkulte eine Ansicht haben muBte, die sehr 
verschieden war vom Ooffentlichen Dogma, das die Seelen des Volkes 
regierte. Er konnte sich recht wohl als Sohn des Jupiter fiihlen, doch in 
einem andern Sinne, als das Volk vermochte, den Begriff dieser Sohn- 
schaft zu fassen. Wie sehr seine Ansicht iiber das Wesen der Gotter sich 
unterschied vom Volksglauben, erhellt aus einer Erzahlung Plutarchs. 
Alexander hért mit Interesse den Philosophen Psammon und stimmt mit 
besonderer Anerkennung dem Satze Psammons bei, daB ,,alle Menschen 
von einem Gott beherrscht werden, weil das, was in jedem Menschen 
herrscht und regiert, géttlichen Ursprungs ist‘‘. Alexander selbst pflegte 
- hieriiber noch zu sagen: ,,Gott sei zwar der gemeinschaftliche Vater aller 
Menschen, aber die besten unter ihnen mache er besonders zu seinen 
Kindern.‘‘ 

Mit anderen Worten: Gottlichen Ursprungs ist das Unsterbliche in je- 
dem Menschen; aber was die Geister der Menschen voneinander unter- 
scheidet, das ist die Verschiedenheit der Entwicklung. ,,Gott macht die 
besten besonders zu seinen Kindern‘‘, das heiBt: es hangt vom Grade 
seiner Entwicklung ab, ob, und wie stark das Selbst sein eigen Wesen in 
Gott sich zum BewuBtsein bringen kann. Alexander hatte zweifellos von 
dem Géttlichen, das ihn durchgliihte, eine hohe Meinung. Dies BewuBt- 

sein gab ihm jene gewaltige Uberlegenheit und fortreiBende, unwider- 
stehliche Willenskraft, welche, verbunden mit seiner flammenden Be- 
geisterung fiir das Erhabene und seiner Menschenfreundlichkeit den be- 
sonderen Zauber seiner Persénlichkeit ausmachte. Ein solcher Mensch 
mochte wohl den — geheimen Lehren entstammenden — offentlichen 
Einrichtungen, welche den Zwecken der Menschheitserziehung und Ent- 
wicklung dienten, gern seine Achtung darbieten und sich der Fahigkeit 
der Orakelpriester und Wahrsager bedienen, im ubrigen aber in nichts 
durch sie die eigenen Entschliisse und Antriebe seines Genius behindern 
lassen. Nun ist es merkwiirdig, daB diejenigen, welche das Gewebe des 
Mythus zusammenfiigen, in den verschiedenen Volkern alle die hohe 
Meinung, die Alexander von sich hatte, teilten. Auch sie standen nicht 
an, in ihm die Inkarnation eines hohen Wesens zu erblicken, und nann- 
ten die Juden ihn den achten ,,Konig", so sehen auch die Bekenner 
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Mohammeds in ihm den ,,Dsulkarnein‘, den ,,2weigehornten“ ihrer 
heiligen Schrift. Es fallt dem Denken unserer Zeit schwer, auf solche 
Vorstellungen einzugehen, weil diesem Denken die Begriffe fiir das Uber- 
sinnliche, welche dem Verstand als Handhabe des Verstehens dienen 
konnten, fehlen. Ohne solche Begriffe ist dergleichen ebensowenig denk- 
bar, als das Wesen der Heilkunde, Mathematik, Chemie usw. fiir das 
Denken ohne die Erwerbung der notwendigen neuen Begriffe erfaBbar 
sein kann. 

Da8& die Mythen nicht Alltagswahrheit, sondern umfassende hohere 
Wahrheit iiber das Wesen des Heros enthalten, 1a8t sich vom Verstande 
nachpriifen, wenn man auf die Sprache der Mythen eingeht, und das was 
sie aussagen vergleicht mit dem, was wirklich durch den Helden irdisch 
erreicht und veranlagt wurde. Um dies zu tun, mu8 man aber die Mythe 
mit Ehrfurcht behandeln, das heiBt, sie nicht zerfetzen oder verbessern, 
sondern in ihr — so wie sie ist — ihre Logik suchen. 

Unter dem Namen des Pseudo-Kallisthenes ist die alteste Form der 
Alexandersage in griechischer Ubersetzung bekannt geworden; aus ihr 
geht hervor, da8 man in Alexandrien die Heimat der Sage zu suchen 
habe. Julius Zacher, in seiner Arbeit ,,Pseudo-Kallisthenes‘, nimmt un- 
gefahr 200 v. Chr. als Zeit der Niederschreibung der Sage an. In ihr hat 
man die Grundlage aller spateren, auch der orientalischen, Fassungen zu 
erblicken. Es ist iiblich geworden, den Orientalen, in diesem Falle den 
persischen Mohammedanern und Juden, unkritischen und unhistori- 
schen Sinn vorzuwerfen. 

Es scheint, als bestatige die Alexandersage dieses Urteil, denn die be- 
riihmtesten Fassungen der Sage stehen, was die Herkunft Alexanders be- 
trifft, in Widerspruch zueinander: es sieht aus, als hatte weder Kallisthe- 
nes, noch Firdosi, noch Nizami vermocht, soviel Wirklichkeitsbedtirfnis 
aufzubringen, um herauszubekommen: Alexander ist der Sohn des maze- 
donischen Philipp und der Olympias. 

Erstaunlich, wenn man bedenkt, daB die Schrift des Pseudo-Kallisthe- 
nes unabweisbar das Geprage tragt, einem gelehrten und mythenkun- 
digen Autor zu entstammen. Sollte dem fremd geblieben sein, was ihm 
im griechentiberschwemmten Alexandrien jeder gebildete Grieche sagen 
konnte? Und Firdosi und Nizami, die héchst gelehrten Mythenkenner 
und Dichterfiirsten, sollten auch sie nicht einmal soviel Weltgeschichte 
innegehabt haben? Der Alexandriner macht Alexander zu einem Sohn 
des letzten A4gyptischen Konigs und Magiers Nectanebo. Dieser habe einst 
nach Zusammenbruch seiner Macht fliichten miissen. Als die Agypter im 
Serapeum nach ihrem Konig fragten, ward ihnen prophezeit ,,der Konig 
werde wiederkehren, aber nicht als Greis, sondern als junger Mann, und 
werde die Perser unterjochen“‘. Nectanebo geht nach Griecheniand, ge- 
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ober as oi 


winnt die Liebe der Olympias, der er in der Gestalt des Gottes Ammon, 
spater auch in Schlangengestalt, erscheint. Alexander ist nicht der Sohn 
des Philipp, sondern der des Agypters. 

Firdosi erzahlt: Um den feindlichen Perserkonig zu versohnen, unter- 
wirft sich ihm Philipp von Mazedonien und sendet ihm seine Tochter zur 
Gattin. Der Perser behalt sie nur einen Tag und schickt sie dann zuriick. 
Alexander ist also Perser durch vaterliches Blut; sein spaterer Feind, der 
Perserk6nig, ist sein Stiefbruder. 

Nizami berichtet: eine fromme Frau, die gleich nach seiner Geburt 
starb, ist Alexanders Mutter; Philipp habe das Kind auf der Jagd ge- 
funden und mitgenommen. 

Die persischen Bekenner der Sonnenlehre jedoch sehen in Alexander 
nur den Zerstérer; ihre Phantasien lassen die Historie gelten und fiigen 
nur hinzu: ,,Er verbrannte die Biicher der wahren Offenbarung.‘' Es ist 
noch hinzuzufiigen, da® Firdosi in seinem Alexandermythos auch viele 
Personen, deren Heimat die persische Kosmogoni und der Zendavesta 
sind, auftreten 1a8t, daB Nizami einen zweiten Teil der Alexandersage, 
dessen Zusammenstellung sein geistiges Eigentum, schreibt, als Fort- 
setzung des ersten Teiles, der aus der Quelle von Alexandrien schopft. 
Es nennt den ersten Teil ,,Gliick Alexanders‘‘, den zweiten Teil ,,Alex- 
anderbuch‘ oder ,,Weisheitsbuch“. 


Nizami selber mége erzahlen, wie er sein Weisheitsbuch verfaBte: 
Glatt flieBt die Rede jetzt in meiner Dichtung, 
Doch war der Weg zu ihr recht rauh und muhsam. 
Denn jenes Welterobrers Ruhmesspuren 
Sah ganz verzeichnet ich in keinem Buche. 

Die Sagen, nun gleich Schatzen aufgehaufet, 
Sie waren hie und da zerstreut zu sehen. 

Aus vielen Schriften trug ich Stoff zusammen, 
Und ziert ihn mit der Poesie Geschmeiden. 
Auch mehrt ich ihn aus neueren Geschichten 
Von Juden, sowie Christen oder Persern. 

Ich wahlte von den Kérnern nur das Beste 
Und ldste eitle Hiille von dem Kerne. 

Ich gab die Schatze einer Sprach der andern, 
Zum ganzen einigend die groBe Masse’). 


So schreibt Nizami, dessen Gedichte, nach Kazwinis Bezeugung?) 
und,,groBtenteils theologischen, paranetischen und ethischen Inhaltes sind, 
der auch Andeutungen der Eingeweihten und deren Metaphern enthalt‘‘. 


1) W. Bacher, Nizamis Leben und Werke und der zweite Teil des Alexander- 
buches. 
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Man kénnte nun aus dem Hochgefiihl, moderner Mensch zu sein, be- 
haupten, daB an dem gesamten Einweihungssystem des Altertums nichts 
ware und alles auf Torheit oder Schwindel hinauslief; denn man wiiBte 
ja heute genugsam, da8B der Verstand in das Jenseits nicht einzudringen 
vermége. Nur steht dieser Behauptung das Zeugnis des ganzen Alter- 
tums entgegen; das Zeugnis der Historie auch, denn nachweisbar sind 
alle Segnungen der Kultur aus Einweihungsstatten der Menschheit er- 
flossen. Die Behauptung des modernen Menschen, von diesen Dingen 
nichts wissen zu kénnen, ist gewiB nur maSgebend fiir ihn selbst und 
kein Beweis daftir, daB nicht andere Menschen und Zeiten etwas wissen 
und gewuBt haben sollten. Man gehe von dem Standpunkt aus, den 
Nizami und seine Gesinnungsgenossen einnehmen. Sie sagen: da hat auf 
Erden der Welteroberer Alexander gelebt. DaB er Welteroberer werden 
konnte, hangt mit dem Intimsten seiner Individualitét und ihrer Ver- 
gangenheit zusammen. Der Geist, der durch Alexander wirkte, lebte 
nicht zum ersten Male in eines Menschen Leibeshiille, tritt nicht zum 
erstenmal als bedeutsamer Faktor in der Menschenentwicklung auf. Wer 
ist er? Es ist der Dsul-Karnein! : 

Von dem reden wir; alles was in Kultstatten der verschiedensten 
Lander vom Dsul-Karnein gewuBt wurde, darin liegt die Erkenntnis- 
quelle fiir das Wesen Alexanders und seiner Kulturmission. 

Die Juden sagen von ihrem achten Konig Alexander: ,,Er ist der 
Ziegenbock, von dem die Schrift erzahlt, der kam vom Abend her uber 
die ganze Erde. Doch nicht allein das, sondern er wollte noch den Himmel 
besteigen, um zu wissen, was auf dem Himmel ist, und in die Tiefen des 
Meeres eindringen, um auch die zu erforschen. Nach ihm zerfiel das 
Weltreich in vier Teile).‘‘ 

Auch der Islam rechnet mit dem Wesen des Dsul-Karnein als bewir- 
kende Kraft im Weltgeschehen. Im Koran heiBt es: ,,Die Juden werden 
dich fragen wegen Dsul-Karnein. Antworte, ich will euch eine Beschrei- 
bung von ihm geben.‘ Und der Koran erzahlit von ihm, daB er bis zum 
Sonnenuntergang vordrang und was er dort tat. DaB er des Nordens zwei 
Berge erreichte und das Volk dort schiitzte vor Gog und Magog, indem er 
eine Mauer aus gliihendem Erze erschuf zwischen ihnen und jenem 
Volke. Alsdann sagte er zu dem Volke: ,,Dies ist eine Gnade meines 
Herrn, aber wenn die Weissagung meines Herrn erfillt werden wird, 
dann wird er diesen Damm zu Staub machen; die Vorhersagung meines 
Herren ist wahrhaftig?).“ 

Es sollen nun auf Erden zwei Dsul-Karnein gewirkt haben; der erste 

*) M. J. bin Gorion, Die Sagen der Juden; II.*Bd. Die Erzvater. Riitten und 
Loening, Frankfurt a. M. > i 

*) Fr. Spiegel, Die Alexandersage bei den Orientalen. 
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als Zeitgenosse Abrahams, der zweite als Alexander von Mazedonien. 
Nizami, in seinem Weisheitsbuch, geht ein auf den Sinn dieses Bei- 
namens oder Vornamens: der Zweigehornte. Nachdem er verschiedene 
in Umlauf befindliche Meinungen dariiber anfihrt, sagt er seine eigene 
Meinung dariiber, und sagt sie — indem er zum Entsetzen der Ver- 
standigen einen ganz groben Anachronismus verbricht — durch Be- 
ziehung einer alten Mythe auf Alexander. Nizami namlich erzahlt die alte 
Mythe vom phrygischen Konig Midas mit den Eselsohren ganz unbektim- 
mert um Zeit und Raum, erzadhlt sie, indem er Alexander statt Midas 
setzt. Erzahlt, Alexander habe so ungewohnlich groBe Ohren gehabt, daB 
er sie verbarg unter einer Bedeckung, nur sein Barbier habe um das 
Geheimnis gewuBt und Verschwiegenheit gehalten. Aber des Barbiers 
Nachfolger, schier erstickend an dem groBen Geheimnis, habe es in einen 
Brunnen der Wiiste geschrien. Daraus erwachst Rohr, und dies Rohr 
singt hinaus in alle Welt das Geheimnis von Alexanders Ohren. Das, 
was zum Namen Dsul-Karnein AnlaB gab, sind also nicht eigentlich rich- 
tige Hérner, sondern vielmehr die wundersamen Ohren Alexanders, 
ebenso des Midas. Was bedeuten denn aber solche Ohren? Hermann 
Bahr hat eine recht feinsinnige Abhandlung geschrieben ,,Marsyas“, 
darin versucht er sich Vorstellungen zu machen tiber das, was eigentlich 
die Mythe meint, wenn erzahlt wird vom Wettstreit, den der Floten- 
spieler Marsyas hatte mit Apollo, dem Kytharaspieler. Es gelingt, trotz 
aller Hingebung, Bahr dennoch nicht, sich den ganzen Sinn der Mythe 
zu erschlieBen, wiewohl er aufmerksam sich hineinfiihlend hinhorcht 
auf ihre Eigenart. Als Schiedsrichter im Wettstreit saB Midas; damals 
hatte er — scheint es — oder scheint vielleicht auch nur? noch 
solche Ohren nicht. ... Midas fand nun das Spiel auf der Pansflote weit 
lieblicher als die strengen Tonfolgen der Kythara. Zur Strafe daft gab 
ihm Apollo oder belieB ihm auf ewig die langen Ohren. Die Eigenart des 
Dsul-Karnein beruhte also darin, daB er der strengen GottergesetzmaBig- 
keit keinen Geschmack abgewinnen konnte, da& ihm entztickender 
schien, teilzuhaben am Sehnsuchtsstammeln des armen Menschen- 
wesens auf seiner siiBen Flote ... Ausdruck seines Rebellentums und 
seiner ewigen Anteilnahme scheinen diese Ohren ... Wie wundervoll 
sind doch diese Mythen! Sie allein reden von den ewigen Realitaten, die 
wirken und schaffen hinter den irdischen, immer sich wandelnden Form- 
gebilden. Und jetzt, verstehend, daB die Sagenbildner in die Erinnerung 
rufen und erklaren wollen den irdischen Alexander durch den gottlichen 
Dsul-Karnein — der in einem nicht nur, sondern in vielen Volkern er- 
schien, Heros nicht einer Zeit, sondern aller Zeiten —, ist es nicht selbst- 
verstandlich, da® jedes Volk von ihm aussagt nach seiner eigenen 
Erinnerung durch den Mund seiner Wissenden? 
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Agypten sagt: sein Vater war ,,Nectanebo“, in dem Sinne, wie im Ok- 
kultismus jede Vergangenheit der ,,Vater“‘ einer Gegenwart ist; Philipp 
von Mazedonien gab doch nur dem Dsul-Karnein die Moglichkeit, ein ir- 
disches Leibesgehduse sich zu bilden. Jeder Mensch ist der Sohn seiner 
eigenen Vergangenheit; ist der Vater seiner eigenen Zukunft. 

Die Agypter sagen durch den als Pseudo-Kallisthenes erhaltenen Be- 
sicht: dies war er uns. 

Die Perser-Mohammedaner durch Firdosi sagen: er stammt von uns, 
er und unser Konig sind Briider, feindliche Briider, Soéhne derselben 
Herrlichkeit. Der eine reprasentiert uns die groBe Vergangenheit, der 
andere das, was sie zerbricht. Aus unserem eigenen Geist erwuchs uns 
der Feind. 

Die Perser erkennen nichts in ihm, als den prophezeiten groBen Zer- 
storer. 

In Nizami jedoch iiberwiegt der Mohammedaner den Perser. Er sagt 
nur: es ist der Sohn einer frommen Frau! Seine Mutter ist also zu suchen 
im Paradiese, denn sie ist fromm und tot! — Er scheint nur vom Weibe 
zu stammen und eines Vaters nicht zu bedtirfen, da man, nach Nizami, 
eine Abstammung in der paradiesischen Seligkeit zu suchen hat. Es liegt 
in der Eigenart des Islams und seiner Hoffnungen im Diesseits und Jen- 
seits, daB der Dsul-Karnein unter den Mohammedanern so viel begei- 
sterte Beschreiber gefunden hat. 

Doch alle Wissenden der verschiedenen Volker bis hinein zum Auf-' 
gange der neuen Zeit, zum franzdsischen und deutschen Alexander- 
roman, sind einig darin, da8 Dsul-Karnein = Alexander nicht nur sein 
irdisches Weltreich sich erobert habe, sondern gezogen sei einen wunder- 
samen Heerzug als rastlos Suchender nach Westen, Osten, Siiden, Norden. 

Im Westen kommt er an das ewige Meer ,,das Ende der Welt, die 
Stelle des Sonnenunterganges, die Schranke der Vorstellungen‘‘1). Dort 
wohnt das Ungeheuer, das die Menschen mit dem Blicke totet; dort ist 
die Kiiste besaét mit glanzenden Steinen, die unwiderstehliches tédliches 
Lachen erregen; der Meeressand ist entztindlich und gelb wie Schwefel. 
Aus dem Schwefelsand und den Lachsteinen baut sich Alexander seine 
unersteigbare Burg, von der nach einer pseudo-aristotelischen Schrift 
noch Kazwini berichtet. Weiter reist er zu den Quellen des Nils, die auf 
einem smaragdfarbenen Glasberge entspringen. Von den hinaufgesandten 
Boten kehrt keiner zurtick. Alexander entsendet einen Vater mit seinem 
Sohn mit dem Befehl, der Vater moge das Geschaute aufschreiben und 
den Zettel dem unten harrenden Sohne zuwerfen. Es geschieht, und 
Alexander erfahrt: dort oben ist das wonnevolle Paradies; niemand kehrt 


1) W. Bacher, Zweiter Teil des Alexanderbuches. 
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freiwillig zurtick. Alexander zieht weiter und findet den Garten der 
Hesperiden, danach eine Wtiste mit Tiermenschen. Alexander wendet 
sich alsdann gen Stiden. Er findet das Diamantental, von dem auch 
,,Lausendundeine Nacht“ berichtet, er trifft an einem herrlichen Ort 
einen wunderschonen Jiingling, der den Boden betreut. Alexander will 
ihn entziickt mitnehmen zum Glanz der Welt. Der Jiingling aber sagt: 


» - +» Nur so verteile die verschiedenen Kiunste, 
Wie’s der Natur des Ktinstlers angemessen ! 
Mir steht nur der Beruf des Sdens an; 

Zu herrschen bin ich nie und nimmer wiirdig.“ 


Alexander wendet sich gen Osten. Er kommt zum himmelblauen Was- 
ser und hort die Sirenen singen, Nizami nennt sie auch die ,,Wasser- 
braute‘‘; er kommt zu einem ungeheuren Strudel, das ,, Lowenmaul ge- 
nannt, weil es die Schiffe verschlinge, er kommt zu dem Land des Sonnen- 
aufganges, allwo die Sonne taglich mit ungeheurem Getdse emporsteigt 
aus dem Meer. 

Alexander zieht gen Norden. Er kommt in eine Steppe, deren Sand 
Silber, deren Wasser Quecksilber ist — ein unbarmherziger Boden — 


niemand kann dort rasten noch ruhen .. . die Wiiste iiberwindend, ent- 
decken sie das Eldorado der Menschen. 
So stellt Nizami — es sind hier nur die bedeutsamsten Bilder aus- 


gewahlt — in seinem Weisheitsbuch dar, wie Alexander Erkenntnis vom 
Wesen der Welt erwirbt. Er erkennt das Geheimnis der vier Himmels- 
gegenden der Welt; damit enthiillt sich ihm auch, was seelisch-geistig 
das BewuBtsein als Westen, Siiden, Osten und Norden zu erleben ver- 
mag. ; 

Im Westen geht die Sonne der Ichheit unter, im Schlaf erlischt sie 
jeden Abend; wer hier, das Ich aufgebend, bewuBt wird, gerat in die 
Welt der gefahrlichen Faszination, der Atavismen der Seele und ihrer 
Vernichtungen und tédlichen Verlockungen. Der Siiden des Menschen 
ist sein unablassig formendes, sprossendes unterbewuBtes Leben, das 
aufsteigen 1a8t die Nahrung des Verstandes aus der Saat der Erlebungen, 
aufsteigen 148t die Vorstellungen und Erinnerungen, — ewig sat dort der 
Jungling. .).2.- 

Im Osten erkennt Alexander, wodurch das SelbstbewuBtsein jeden 
Morgen erzeugt wird, wie es die Sirenen mit Tauschungen bedrohen, der 
Strudel des Sinnenlebens es verschlingen méchte, — so in jedem Men- 
schen, Tag fiir Tag erlebt er es, ohne sein eigen Wesen erkennend zu 
verstehen. Im Norden, als Denker abniitzend seine Krafte, empfindet er 
die ewige Rastlosigkeit des Wach-BewuBtseins. Doch, die Wiiste iiber- 
windend, die Odigkeit sinnengewonnener Begriffe, das irdische Nutz- 


Wolfram, Ubersinnliche 4 
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lichkeitsdenken, die Denkkraft steigernd zum Erfassen der ubersinn- 
lichen Wirklichkeiten, da vermag sich der Mensch des Geistes Eldorado 
zu erschliefen. 

Manche der Bilder wird man in der Odyssee und in anderen Helden- 
sagen wiederfinden; die larmende Morgensonne in Goethes Faust 
wiedererkennen, die Faust als ein Drommeten und Posaunen empfindet. 
Doch nicht nur Nizami in seinem Weisheitsbuch, auch Pseudo-Kalli- 
sthenes, Firdosi, die Juden und die auf diese alle sich stiitzenden spateren 
Verfasser, ergehen sich in den wundersamsten Berichten liber diese Er- 
kkenntnisreisen ins Land des Seelisch-Geistigen. Alle bezeugen, da Alex-_ 
ander zum Quell des Lebens gelangt ist, die Luft und das Meer durch- 
forscht hatte, und da& ihm die redenden Baume, der Sonnenbaum und 
der Mondbaum seinen Tod und das Erléschen seines Geschlechtes ver- 
kiindet haben. : 

Und wie alle Sagen, als Menschheitsgeschichte, als Geschichte des 
Geistig-Seelischen des Menschen, in innerer Logik miteinander verbun- 
den sind, so fiihrt auch jenes, jedem Schulkind bekannte, sagenhafte Er- 
lebnis Alexanders, seine sogenannte ,,Ldsung des gordischen Knotens“, 
logisch zuriick auf jene Sage, die sein Wesen als Dsul-Karnein erklarte. 
Denn die Lésung des magischen Knotens in Gordion bedeutet die Er- 
fiillung der Prophezeiung des Vaters des Konigs Midas. Schon Midas mit 
den groBen Ohren, — Unhdfliche nennen sie Eselsohren, — war nicht 
Erkenntnistheoretiker, sondern Erkenntniserlebender; und er versuchte 
Gliick und Macht im Golde zu finden. Sein Freund Dionysos, sein Gast. 
in Rosengarten, hatte ihm die Gabe verliehen, daB alles, was er beruhrte, 
zu Gold wurde. Zum Eldorado wurde ihm die Umgebung, und er muBte 
lernen: hier kénnte ich nur als Geist leben, nicht als Mensch. Denn mein 
Gold tétet die irdische Fruchtbarkeit, von der allein Menschen zu leben 
vermoégen, inmitten goldener Friichte erstirbt das Menschentum. Und. 
er begann die menschenndhrende Erde zu lieben. ... 

' Dieses Midas Vater Gordion begriindete die Stadt Gordion, den phry- 
gischen Kult der Erdenmutter Kybele, einer Anschauungsform der 
agyptischen Isis und der griechischen Demeter. Sie meinen dasselbe, 
jene verschiedenen Vorstellungen von der Erdenmutter, die Verschieden- 
heit wird hervorgerufen durch die Veranderung der Zeitverhaltnisse und 
des Vorstellungsvermogens in den verschiedenen Epochen. Jener Vater 
des Midas nun lieB in den Tempel des Zeus in Gordion einen Wagen 
bringen, dessen Deichsel mit dem Joch fiir die Pferde unaufloslich ver- 
knotet war. Als ein Sinnbild gehorte der Wagen zum Tempel. Midas’ 
Vater kniipft Prophezeiung an dieses Sinnbild: ,,Wer diesen Knoten lést, 
dem ist bestimmt, des Erdenkreises Konig zu werden.‘‘ Alexander zer- 
haut den Knoten mit seinem Schwert. 
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Es ist ein uraltes, aus imaginativem Schauen gewonnenes Bild: das 
Unsterbliche des Menschen getragen von einem Wagen, der durch 
Pferde in Bewegung gesetzt wird, in allen Mythen kehrt er stetig wieder. 
Der astralische Leib des Menschen, d. h. der Bildner des Nervensystems, 
ist ja des Menschen Wagen, das BewuBtsein, darin er steht und erlebt. 
Das Nervensystem aber wird erregt durch die Sinne, welche Licht- und 
Lufteindriicke, Geschmacks-, Geruchs- und alles andere Tasten an der 
AuBenwelt vermitteln, d. h. den Wagen, das BewuB8tsein immerfort be- 
wegen, verandern in seiner Stellung zur Welt. 

Euer BewuBtsein jedoch, Ihr Menschen, — so lachelt des Konig Midas 
Vater, — das hangt ab von dem, was die Sinne Euch vermitteln, hangt 
ab von Rasse, Stamm, Kaste, Umgebung, Zeit. Ihr seid nicht Menschen, 
— nein, Ihr seid Perser, Griechen, Phrygier, Agypter — jeder lebenslang 

magisch verknotet mit seinem BewuBtsein an das Joch. Was Euch die 
_ Sinne vermitteln, dieser Vererbung tragende Sinnesapparat zulaBt, da- 
von bildet Ihr Euch Eure Vorstellungskomplexe von Kindheit an bis 
zum Grabe. In den Horizont dieser Komplexe seid Ihr gebannt, das ist 
die Magie des Knotens, der Euch zu Sklaven Eurer erworbenen Vorstel- 
lungen macht. Ihr denkt und lebt als Perser, Griechen, Phrygier, Agyp- 
ter, jeder in seinem Glauben, Sitten, Tradition SEciengen: Keiner lebt 
sich selbst! 

Keiner lebt den Menschen. Keiner lost seinen Wagen, sein Rawal. 
sein, vom Joch und erfaBt sich selbst im Geiste der Menschheit. Keiner 
noch war wahrhaft Personlichkeit. 

Nun, dies war Alexander, der Typus des allerpersonlichsten, ganz von 
eigenen Impulsen gelenkten Menschen. Sein Wagen hing nicht am Joche; 
er war nicht Mazedonier oder Grieche: er war Alexander. Die Schranken 
des Volkischen bannten ihn nicht; er konnte Grieche mit den Griechen 
und Orientale mit den Orientalen sein. Sein ganzes Wesen ist vonJugend_ 
in sich ruhend und selbstsicher. Ratschlage sucht er nicht bei Menschen, 
er sucht sie bei Gott, dem er sich als Sohn innigst verbunden ftihlt. Gott 
spricht zu ihm durch die Gesichte seiner Traume, im Traume bezeichnet 
ihm Homer, den er liebt, die Insel Pharos als Ort fiir Alexandriens Griin- 
dung; Gott spricht zu ihm durch die Zeichen der Natur, durch die Ant- 
worten der Wahrsager und Priester, deren Wert Alexander abzuschatzen 
wei. Es ist nichts da, als Gott und Alexander. Alexander fiihlt seinen 
Wert und seine Wirde als Trager, als bewuBter Trager eines Gottlichen, 
das ihm gehort, dem er zu eigen, in dem er sich unsterblich, ewig weiB. 
So innig ist sein Wille, dieser unbeugsame, konigliche Wille, mit Gottes 
Willen vereint, daB es ihm eine miiBige Frage erscheint, zu sinnen, wo 
Alexanders Wille aufhért und Gottes Wille anfangt. 

Die Juden erzahlen, Alexander habe, von Abend her heimkehrend, 
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einen Stein mitgebracht, der sei nach seiner Rtickkehr ans Licht so 
schwer geworden, da8 man ihn mit nichts aufwiegen konnte, bis man 
endlich Staub brachte, der wog ihm gleich. Staub, ... Erde. Nichts wiegt 
dem gleich, was die Erde dem Menschen zu seiner Entwicklung zu geben 
hat. 

Und weiter berichten die Juden, Alexander habe befohlen, ihn in 
einem goldenen Sarge zu bestatten, doch eine seiner Hande heraushangen 
zu lassen und diese Hand mit Erde zu fillen. 

Uber den Tod hinaus will Alexanders Hand die Erde fassen und haiten, 
die Erde, die geliebte Erde. 
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DIE ANTHROPOSOPHISCHEN GRUNDLAGEN 
DES CHRISTENTUMS, 


VAs der Mensch, begierig sich selbst zu erfassen, denkend sucht 
nach dem verborgenen Urgrunde seines Wesens, wenn er sich fragt: 
,,Was ist es, das mich zum Menschen macht?“ dann zerrinnen alle noch 
so glanzenden Fahigkeiten wie Schaum auf Wellen vor einer einzigen, 
dunklen, gewaltigen, von der sie alle abhangen, ohne die sie nicht sein 
konnten, vor der Erinnerungsfahigkeit. Welch wundersames Wort: Er- 
innerung! Es bedeutet: Ergreifen kénnen, Zutritt haben, erleben kénnen, 
wieder erleben konnen die verborgene Innenwelt, darin das Leben braut 
und die Vorstellungen geboren werden. Die Erinnerungsfahigkeit be- 
statigt unaufhorlich dem Menschen seine Existenz als geistig-schépfe- 
rische Wesenheit. Denn so geheimnisvoll geht das Entstehen der Vor- 
stellungen als Antwort auf die, durch die Sinne erlebte, AuBenwelt vor 
sich, daB erst durch die Fahigkeit der Erinnerung klar wird, wie sehr 
alles Vorstellen ein willkiirvoller Willensakt des Menschengeistes ist: es 
hangt von der Starke, mit welcher dieser Willensakt vom WachbewuBt- 
sein miterlebt worden ist, ab, ob wir ihn erinnern, d. h. ob wir ihn 
wiederholen kénnen. Das WachbewuBtsein wei8 nicht, weder wie das 
Vorstellen, noch wie das Erinnern vor sich geht. Aber das WachbewuBt- 
sein begreift, daB es sich der, fiir es lebensvollsten, d. h. am meisten mit 
BewuBtsein erlebten Vorstellungen am leichtesten erinnern kann; ja, 
daB es sich durch Konzentration des Interesses auf Vorstellungen fahig 
macht, diese beliebig zu erinnern. Der Mensch muB sich zugestehen, daB 
eigentlich der Akt der Erinnerung ein Willensakt ist. Dann ist aber auch 
das Vorstellen das Resultat eines Wollens. Was wird denn da gewollt? 
Es wird ein Erlebnis anschaubar gemacht, eine Daseinsform dafitir, ein 
Bild geschaffen. Jede Erinnerung bedeutet ein Zuriicktauchenkénnen 
in des Menschen tiefinnerste Schopfernatur, eine Wiederholung einer 
Schopfung, ein Sich-selbst-erfassen in der Wiedererlebung des Ver- 
gangenen, eine ewige Gegenwart, einen Sieg tiber den Tod. Jedesmal, 
wenn der Mensch sich erinnert, erlebt er seine im Unterbewuften wir- 
kende Wesenheit, wie er sie erlebt im Regenerationszustand des Schlafes, 
wie er in sie versinkt nach jedem Abschlusse irdischen Lebens. 

Das Tier hat nicht, gleich dem Menschen, willkiirliche Erinnerungs- 
fahigkeit; es antwortet nur seiner Artnatur entsprechend auf dieselben 
Eindriicke mit derselben Reaktion, daB es scheint, als schaffe hier, wie 
im Menschen, Denken und eigene Erinnerung. Das Tier ist nur Glied 
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seiner Gattung, und in der Gattung objektiviert sich das Schaffen seines 
Unsterblichen. Und die Erinnerungen der Gattung werden mit dem Tier 
als dessen Fahigkeit geboren. 

Der unsterbliche Geist des Menschen ist es, welcher als Potenz der 
Kontinuitat das BewuBtsein zusammenhalt, die Vorstellungen person- 
licher Erlebnisse verkettet, die ohne ihn jeden Augenblick, wie Perlen 
yon einem zerreiBenden Faden, ihm entfallen muBten. 

Und was die Erinnerung, was der Zusammenhalt des BewuBtseins fiir 
den Einzelmenschen bedeutet, das bedeutet fiir die Menschheit — die 
Religion. Sie ist fiir die Menschheit, — wie schon ihr Name besagt, — 
das Verbindende, das BewuB8tsein Erhaltende, das Auf-sich-selbst-be- 
sinnen: die Menschheitserinnerung. In ihr taucht ein Volk zuriick in 
seine eigene Geistnatur, vermag sich in ihr seiner Geistnatur bewuBt zu 
werden. 

Wie Totenbeschwérungen sind die Erinnerungen: Sie schaffen im 
Einzelmenschen aufs neue die alten Daseinsformen fiir das ins Unter- 
bewuBte Entsunkene, fiir dessen Zwecke dort Umgestaltete; denn ent- 
sunkene Gedanken verwandeln ihr Wesen in organisierende Krafte der 
Leiblichkeit. 

Einem Volk bedeutet seine Religion die in Gotterbild und Kultform ge- 
bannte Erinnerung des geistigen Ursprungs, seiner Entwicklungstendenz, 
seiner Kulturmission. 

Wie ein Mensch, dem der Ariadnefaden der Erinnerungsfahigkeit zer- 
reiBt, die Ich-Vorstellung, die Selbstbesinnung, die ihm sein Erdenleben 
verstandlich macht, verliert, so daB er gezwungen ist, sich mithselig eine 
neue, von aller Vergangenheit abgeloste Vorstellung seiner selbst zu bil- 
den, so verliert ein Volk, dem das Gefiihl fiir die Werte seiner Religion 
abhanden kommt, die Verbindung mit der Quelle seines Daseins, mit 
seinem Selbst. Es hért auf als Volk eine zielbewuBte Einheit geistigen 
Lebens darstellen zu kénnen. Es ist kein Volk mehr, es sind nur noch 
Menschen notdiirftig zusammengehalten in einem Staatsverband. 

Man moge verstehen, da8 Religionen nicht Traum- oder Phantasie- 
Atavismen, sondern héchst geistreiche und zweckvolle Erziehungsein- 
richtungen bedeuten, welche das BewuBtsein und infolgedessen auch die 
ganze Konstitution des Menschen im Sinne einer bestimmten Entwick- 
lungstendenz schulen und tiichtig machen. Man betrachte nur in der 
Historie, welch fiihrende Rolle bei der Entstehung lebensvollen und 
wirkungstauglichen Volkstums von jeher das religidse Element gespielt 
hat, und wie die Grundlegung dieses Elementes nicht aus dem Traum 
einer Vielheit, sondern aus der Geisteskraft einer einzelnen Individuali- 


tat, welche der Vermittler zwischen dem Jenseits und Diesseits war, ent- 
stammte. 
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Wie armlich und schwach ist der Entwicklungsgedanke, den sich ver- 
standesgemafe Wissenschaft im 19. Jahrhundert abgerungen hat, und 
formuliert hat als biogenetisches Grundgesetz, verglichen mit dem welt- 
umfassenden, Zeit und Ewigkeit vermahlenden Entwicklungsgedanken, 
der in sieghafter BewuBtheit alle Religionen der Volker durchzieht und 
sie zusammenhalt als das geistige Band, daran der Geist der Welt als 
Geist der Menschheit seine unverganglichen Erinnerungen aufreiht und 
erhalt. . 

Um verstehen zu konnen, was Religionen bedeuten, geniigt nicht, zu 
vergleichen und ahnliches zusammenzustellen und danach Theorien zu 
zimmern. Um das Wesen einer Religion zu verstehen, ist notwendig zu 
erfassen, daB jede Religion zwar eine Geisterinnerung, aber eben nur 
eine ist, eine Perle an der groBen Kette, und da8 jede das Sinnbild einer 
besonderen Entwicklungsbildung ist und nur an diesem Platz, der Stelle, 
zu begreifen ist, an gerade diesem Platz nur zwischen gerade diesen 
Nachbarn den Ort ihrer Wirksamkeit haben konnte. 

Naheres tiber die Entstehung der groBen historischen Religionen und 
Kulturen auf der Grundlage vorhistorischer Orakelstatten ist in Dr. R. 
Steiners ,,Geheimwissenschaft im Umri8‘ zu finden. 

Der groBe Entwicklungsgedanke, der in den Religionen zum Aus- 
drucke kommt, wei8 den Menschengeist hervorgegangen aus dem Wel- 
tengeist, und das Kunstobjekt der Schépferkraft des einen ist das Gegen- 
bild der Schépferkraft des anderen: aus’ einem gemeinsamen Erlebnis 
heraus haben unsere Welt und unser Menschenleib jeden Impuls ihrer 
Umwandlung und Entwicklung erhalten. Die Negerkulte, in denen die 
moderne Verstandesforschung alte Urkulte der Menschheit wiedererken- 
nen zu diirfen glaubt in eigentiimlicher Sympathie, stehen zu den Ur- 
kulten der Menschheit in demselben Verhaltnis wie Entartung zur Art- 
natur und Verkommenheit zur Gesundheit. 

Die verschiedenen Religionen sprechen, — da ja beide, die kosmische 
Umgebung der Erde und diese selbst fiir alle Menschen dieselben sind, — 
alle von denselben schdpferischen Potenzen oder Gottheiten, aber sie tun 
es von verschiedenen Entwicklungsgesichtspunkten aus, und nennen sie 
deshalb mit verschiedenen Namen. Sie reden von denselben Urgescheh- 
nissen, aber bewerten sie verschieden je nach Eigenart und Zeit der Re- 
ligionsentstehung und Tendenz, weil die Wirkungen dieser Geschehnisse 
erst im Verlaufe der Zeiten ausreifen und eine friihere Weisheit nicht 
alles erfassen kann, was eine spatere angesichts des sich erfillenden 
Werdeganges begreifen lernt. 

Es soll versucht werden, an Beispielen verstandlich zu machen, was 
- gemeint ist. Die Mythologien enthalten in der Bildersprache des imagi- 
nativen BewuBtseins die gottliche Geschichte des Geistes der Menschheit 
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und sein Verhaltnis zu Himmel! und Erde. Da ist ein Ereignis der Erd- 
entwicklung, welches entscheidenden Einfiu8 auf das Schicksal von Erde 
und Mensch gehabt hat, und das Zeitalter, in welchem im Friihling die 
Sonne im Sternbild des Stiers gesehen wurde, beschaftigt sich besonders 
und eingehend mit diesem Ereignis. Es ist die Abtrennung des Mondes 
von der Erde, des Mondes, der noch heute Ebbe und Flut und alle Perio- 
dizitaten der Fruchtbarkeit lenkt und in einer Bildung des Embryonal- 
lebens sein vollkommenes Gegenbild hat). Die alteste Kultur jenes Zeit- 
alters spricht folgendermaBen davon: Es gab ein g6ttliches Zeitalter 
einstmals, da Osiris und Isis, die géttlichen Ahnen unserer K6nige, re- 
gierten. Durch seinen Feind Typhon ward Osiris veranlaBt, sich in einen 
Kasten zu legen, den der Listvolle iiber ihm schlo&8 und ins weite Welt- 
meer den Sarg hinausstoBen lieB. Der Gott ist der Erde entrissen, und nur 
der tote Mensch findet ihn wieder im Jenseits als seinen gerechten Rich- 
ter. Wenn er ins Jenseits ihm nachschifft-in der Totenbarke, wird ihm 
vergoénnt, sich mit ihm zu vereinen: das Ewige eines jeden Menschen 
wird ein Osiris. Damit ist auch gesagt, daB jenes innere Licht, jene Leben 
entziindende, dem Sonnenlicht verwandte Schopferkraft, — die heute 
verborgen, tief geheimnisvoll den Leib bildet und erhalt, — einst das 
BewuB8tsein des Menschengeistes war. Dies BewuBtsein, gottliches Licht 
zu sein, fiir den eigenen Leibesorganismus ebenso entziindende, als bil- 
dende Kraft zu sein, Osiris = Isis, — nicht Mann, noch Weib, sondern 
dasjenige, aus welchem als irdische Objektivationen das Mannliche und 
Weibliche erst entstand, — dies BewuBtsein ward verdunkelt, tiberdeckt. 
Als Nachklang der altagyptischen Hoffnung, als Osirislicht im Jenseits 
wieder aufzuwachen, steht noch heute auf den christlichen Grabsteinen: 
,,Das ewige Licht leuchte ihm.‘‘ Es ist immer noch dasselbe Licht, so 
heute wie einst. Und kann der Mensch seiner selbst nicht mehr auf 
Erden bewu8t werden, so wird er doch bewuBt dessen, was es bewirkt: 
daB es sein Leben selber ist, dies tief geheimnisvolle, und daB ihm die 
Bilder der inneren Vorgange, — als Antwort dieses Lebens auf seine 
Sinnesberilhrung mit der AuBenwelt —, als Vorstellungen, mit Lust oder 
Unlust betonte, durch das Instrument des Gehirns zum BewuBtsein. 
kommen. Das ganze WachbewuBtsein ist nur ein BewuBtwerden, — nicht 
von Ursachen, — sondern von Wirkungen. Derselbe ProzeB, der sich ab- 
spielt zwischen dem inneren Leben, und dem Kopf, der die Schattenbilder 
der Taten dieses Lebens als Vorstellungen empfangt, und durch diese 
auf das gemeinsame Kunstobjekt einwirkt, auf den Gesamtorganismus, 
derselbe ProzeB spielt sich ab kosmisch zwischen der Sonne, welche 


1) Hiertiber Weiteres in meiner Schrift: ,,Gegen Psychoanalyse. Imagination: 
Zerrbild und Angesicht.‘‘ Verlag M. Altmann, helpoe: i arenes 
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den Mond bestrahit und durch ihn die Fruchtbarkeit der Erde regiert. 
Das Herausgehen des Mondes aus der Erde bedeutet somit die Equili- 
brierung desselben kosmischen Kraftevereins, aus welchem auch die 
physischen Veranlagungen hervorgingen, auf welchen das WachbewuBt- 
sein des Menschen beruht. Noch heute vermag das volle, vom Mond 
zurlickgestrahlite Sonnenlicht in Sensitiven einen Rtickfall in einen Be- 
wuBtseinsatavismus herbeizufitihren, in den somnambulen Zustand des 
Schlafwandelns. Auch dort, wenn das sinnliche Auge schlaft, lenkt ein 
inneres Licht die Taten und Schritte des irdisch UnbewuBten. 

Der religidse Agypter also schatzte als ein tief-tragisches Ereignis den 
Herausgang des Mondes, das Hinausstofen des Osiris in das Weltenmeer, 
ein. Der starre Mond ist ihm der Sarg seines Gottes, das Sinnbild einer 
Sehnsucht, die nur der Tod stillt. Das WachbewuBtsein ist ihm ein gott- 
verlaBner Zustand, das vordem herrschende Innesein, das sich Erleben 
als Schopferkraft im Dienste des Zeitlichen schien ihm unendlich er- 
habener. Denn dem Chronos, der Zeit, dient ja dies BewuBtsein, das die 
Erde, sowie die Leiblichkeit erbaut und erhalt. 

Am Ausgang ungefahr des Zeitalters, an welchem die Sonne im Stern- 
bilde des Stiers im Friihling erblickt werden konnte, zu Beginn jenes, das 
im Zeichen des Widders stand, verfaBte der Grieche Hesiod seine Kos- 
mogonie, seine Entwicklungsgeschichte von Mensch und Erde in Bil- 
dern der Imagination. Ihm, dem Griechen, erscheint nach seiner Eigen- 
art und der seiner Kulturtendenz das Herausgehen des Mondes gar nicht 
als ein tragisches Geschehen: als das allergliickhafteste muB8 er es preisen. 
Denn ihm, dem Erde und Leib mit frohen Sinnen GenieBenden, erscheint 
die Willkiir des Wachzustandes unendlich kostbarer, als die alte Uber- 
sinnlichkeit im Dienste ewiger Gesetze. Das Herausgehen des Mondes 
schildert er deshalb so, wie e r es sehen muB: Chronos, der Geist der Zeit, 
will alle Schépferkraft nur fiir sich und die Entstehung seiner vergang- 
lichen Geschépfe, der irdischen Formen, verwenden: alles schluckt er 
ein, nichts hat ein Recht auf sich selbst. Da liberlistet ihn das gottliche 
Weib Rhea; als er seinen Sohn Zeus verschlucken will, gibt sie ihm an 
dessen Statt einen in Windeln gewickelten Stein. Ihren Sohn Zeus ent- 
fiihrt sie auf eine ferne, unbekannte Insel im Weltmeer. Dort, — auf 
dem Mond, — verbirgt und erzieht sie ihn; er wachst heran und sttirzt 
nach harten Kampfen seinen Vater Chronos. Tief unten, besiegt, ber- 
deckt ist das alte BewuStsein: Herr ist Zeus dieser frohen Welt, die wir 
durch bunte Vorstellungen selig genieBen, der uns die Denkkraft gibt 
und erhalt, der zur freien Persénlichkeit umschaffen will den dienenden 
Geist der Vergangenheit. Zwischen beiden Anschauungen steht das 
Judentum; es entsteht als schicksaltragendes Volk um die Mitte der 
zweiten Halfte des Stierzeitalters. Der Agyptische Priester Moses, — ein 
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einziger Mensch, — erschafft durch seinen Willensentschlu8 einer Um- 
welt zum Trotz den Typus des jiidischen Volkes. Was ist es, das diesem 
Manne die sieghafte Kraft verleiht? Der biblische Mythos in seinen Bil- 
dern verrat es: In den Strom des Lebens schwimmt zurtick aus der weiten 
Ferne der Sarg des Osiris; Agypten empfangt ihn, er bitgt ein Kind. Der 
Gott, den Agypten nur im Jenseits wiederfinden zu kénnen vermeint, 
nahert sich der Erde wieder sieghaft, verjiingt, ein anderer und doch 
derselbe. Das Licht, das Wort will im wachen Menschen bewuBt werden. 
Moses erlebt es im brennenden Dornbusch, es gibt seinem Dasein Sinn 
und Mission, Moses erkennt und hért seinen Namen, es ist der ,,Ich bin“. 
Die Vorstellung des Ich wird geboren. Zum Trager der Ich-Vorstellung 
wird ein Volk durch Not und Miihsal und Gesetzeszwang zusammen- 
geschweiBt und tauglich gemacht. Und welches tiefwirksame Symbol 
stellt Moses vor die Augen seines eine neue Heimat und zugleich eine 
neue BewuBtseinsgrundlage suchenden Volkes? Was ist das Heiltum, das 
alle Hoffnung birgt, und welches bestandig die Seelen der Suchenden 
beschaftigt, das ihnen als Leitstern feierlich vorangetragen wird, da es 
den Mittelpunkt jedes Lagers darstellt? Es ist/der Sarg des Osiris, darin 
verborgen der Gott lebt. Es ist die Bundeslade mit dem Allerheiligsten. 
Nicht nur im fernen Himmelsmeer lehrt Moses den Gott finden nach dem 
Tode, er lehrt nach dem Worte des Hermes: ,,Wie es oben ist, so ist es 
unten‘‘, daB der Gott in der Verborgenheit auch des irdischen Menschen- 
leibes wirkt und richtet. Nicht nur nach dem Tode, schon im Leben 
richtet der verborgene Gott. Er wirkt im Blute der Generationen, ‘er rich- 
tet durch die Gesetze der Vererbung, er richtet durch die Krankheiten der 
Seele und des Leibes. Das ,,Ich bin‘ will im Menschen bewu8t werden 
seiner selber; das ,,Ich bin‘ gibt die Gesetze zur Bildung einer dazu taug- 
lichen Menscheneigenart. Wer mit Gott lebt, die Gesetze erfiillt, lebt im 
Segen. Wer von Gott abfallt ist verflucht. Schaudernd ahnt der Jude die 
unentrinnbare, unausloschbare, fortwirkende Kraft der Taten des ,,Ich‘‘. 
Harmonie mit dem ,,Ich“‘ ist Gesundheit der Seele und des Leibes; Dis- 
harmonie mit dem ,,Ich bin‘‘, mit der Potenz der Kontinuitat, ist Elend 
und Vernichtung. Von diesem Gott abfallen, das hei®t sich selbst zer- 
storen, sich selbst ausléschen. ° 

Der Agypter Moses, der also die Menschheit ein vollig neues BewuBt- 
sein ihres Verhaltnisses zum Geist der Welt, zu ihrem Urquell, lehrt, er 
ist kein Abtriinniger, kein Verrater am Heiligtum agyptischer Tradition. 
Aber er erkennt, da8 alles in bestandiger Entwicklung begriffen ist, er- 
kennt, daB die Ursache aller Entwicklung auf Erden die Entwicklung der 
Gottheit selber ist. Nein, das, was einst durch Osiris und Isis sich aus- 
driickte, es ist nicht mehr dasselbe! Es thront nicht nur in starrer Gotter- 
hoheit iiber den Menschen, es richtet nicht nur im Totenreich, — es 
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kommt naher, immer naher herab, immer starker, unentrinnbarer er- 
greift es seine Kreatur, es ist da, allgegenwartig in jedem, allwissend in 
jedem Gedanken, bewirkend in jeder Tat. In vielerlei Gestalten wird es 
angebetet, aber die Menschen wissen noch nicht, daB sie in den vielen 
Géttern nur die Erscheinungen, die Erinnerungen des Entwicklungs- 
weges des Einen anstaunen. 

In Moses fammt die Erkenntnis auf, daB es nicht mehr zeitgemaB ist, 
in der bisherigen Weise die Gottheit zu suchen, aus seinem eigenen Gott- 
erlebnis wei8 er, daB es ein Biindnis mit Gott gibt, das mehr Kraft ver- 
leiht, als aller Dienst der Tradition zu geben vermoéchte. Da8 er Wirk- 
lichkeit erlebte, davon zeugen seine Macht und seine Erfolge. Man be- 
trachte, daB Moses niemals die Existenz der anderen Gotter verneint, 
aber da® er verbietet, mit ihnen einen Bund zu schlieBen. Er wei recht 
wohl, daB in allen Erscheinungen ein Ubersinnliches wirkt, da8 Ver- 
einigung mit ihm Krafte erschlieBt, aber er weiB auch, daB all dieses 
Ubersinnliche gleichsam zuriickgebliebenen Geist darstellt, der sich 
stufenweise immer noch dort bewegt, wo Jahwe langst voriibergeschrit- 
ten ist. In ihm allein ruht die Fruchtbarkeit der Zukunft. Er ist der Gott 
iiber alle ,,Gétter‘‘. Moses gibt seinem Volke die ihm einzig taugende 
Geisterinnerung in Gestalt von Bildern, die Ungeheures, Weltumfassen- 
des in engste, scharfste Form zusammenpressen, gibt in Gestalt der 
Genesis und der Geschichte des Noah und der Erzvater den Juden die 
Religion, deren Ausiibung Kult und Gesetze vollziehen. Die Geschichte 
der Welt und der Menschen ist nichts als die Entwicklungsgeschichte 
Jahwes. ,,Gott‘‘ nach der Luthertibersetzung erschafft die Naturreiche in 
sieben Zeitepochen. ,,Gott‘‘ wird ,,Gott, der Herr“, als er den Men- 
s¢hen, den Mikrokosmos, schafft, an dem er seiner selbst bewu8t wird. 
Die Schmerzen der modernen Bibelforschung in bezug auf die angeb- 
lichen elohistischen und die jehovistischen Quellenschriftsteller konnen 
gestillt werden, wenn diese Forschung den Entwicklungsgedanken anzu- 
nehmen imstande sein koénnte. Das HinausstoBen des Osiris in die 
Weltenferne, d. h. das Abfallen des UrmenschenbewuB8tseins vom Gottes- 
bewuBtsein, stellt Moses dar als das Verlieren des Paradieszustandes, als 
den Siindenfall. Noah und die Erzvater zeigen weiterhin auf, wie die 
Gottesentwicklung fortschreitet, d. h. wie immer klarer das Gottes- 
bewuBtsein sich als Schaffendes in seinem Kunstobjekt Mensch spiegelt. 
Treulich als heiligstes sind diese Bilder der Geschichte Gottes des Herrn 
aufbewahrt, und erst niedergeschrieben worden, als das Gedachtnis seine 
Sicherheit zu verlieren drohte. Neben diesen gewaltigen Bildern existiert 
im Judentum, — genau so wie in anderen alten Vélkern neben deren 
Urgeschichte, — die Geheimlehre, die intime, ausftihrliche, geistes- 
wissenschaftliche Erklarung. Sie gibt Aufschlu8 tiber das Verhaltnis der 
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Gotter zueinander. In der jiidischen Kabbalah, d. h. ,,Uberlieferung‘‘, 
ist nicht nur von Gott dem Herrn die Rede, sondern auch von den ,,zehn 
Worten‘‘, durch welche er die Welt geschaffen hat, von den zehn Da- 
seinsformen, in welchen Schopferkraft tatig gewesen war und noch tatig 
ist. Es sind dieselben kosmischen Daseinsformen, welche in anderen Re- 
ligionen mit G6tternamen benannt werden, dieselben, welche im Christen- 
tum als die heiligen Hierarchien auftreten, deren Endglied der Mensch 
selber als niederste Bewu8tseinsform darstellt. Welch ein Entwicklungs- 
weg vom Urquell alles BewuBtseins bis herab zum Menschen! Vom all- 
umfassenden Geist, dessen Wesen als Eigenart in allem Geschaffenen 
aufleuchtet, bis zum Menschen, in welchem das Bewu8twerden seiner 
Abstammung als Ich-Vorstellung zum Brennpunkt des Lebens wird! 
Und diesen Entwicklungsweg, die Glorifikation des Geistes, schildert 
als Grundlage alles Zukiinftigen der Evangelist Johannes (Kap. I, 1—5); 
in drei Bildern den Abstieg des Geistes als das Urwort, als das Leben, 
und als das Licht oder BewuBtsein, welches endlich auf Erden im Men- 
schen die Vorstellung des Ich hervorruft; die Vorstellung einer Kraft, 
die sich selbst im WachbewuBtsein zwar spiiren, aber nicht begrifflich 
erfassen kann. Ein jeder Mensch fihlt sich als Ich, als auf sich selbst 
gegrundete Einheit und Einzelheit, aber wer verméchte — unbelehrt 
uber das Geheimnis seiner selbst — auszusagen, was denn sein Ich an 
sich eigentlich ware? Das Licht schien in die Finsternis, aber die Finster- 
mis hat es nicht begriffen. Johannes spricht von den vier Welten oder 
Zustanden, in denen das Dasein sich abspielt, in denen es bewuBt wird, 
die es erhalten, die es erschufen: von der irdischen Welt, die Kabbalah 
nennt sie die ,,Welt der Verfestigung‘‘, von der Seelen- oder elementari- 
schen Welt (Welt der Ausgestaltung Jezirah) von der geistigen Welt 
(Welt der Schépfung, Beriah) und von der Welt, in der die Urworte 
(Sephirot) entstanden (Azilah). Und in allen Welten wirken und weben 
die Urworte, als die Emanationen Gottes, so auch im Denkproze®, in der 
Affektbewegung, in der Sinneswahrnehmung, als deren Mittelpunkt die 
Ich-Vorstellung sich bildete; doch erst die Erfiillung einer Religion der 
Zukunft wird diese Ich-Vorstellung zum Spiegel einer Selbsterkenntnis 
Gottes im Menschen machen kénnen. Die Esoterik des Judentums lehrte, 
daS8 dem letzten der zehn Urworte (Malkuth, das Reich), auch die 
Kraft innewohne, das ewig verbindende Glied zu sein zwischen Gott, 
und allem, ihm entstammenden Dasein, so auch zwischen Gott und 
Mensch, der dem ,,Reich‘‘ Gottes entstammte. Wer vermoéchte, dem 
ErdenbewuStsein te armen Menschen die Kraft zu geben, daB er sich 
seiner Heimat entsinnen kénnte, der allein zeigte dem Menschen den 
Weg, sich selbst wiederzufinden, in sich zu ahnen den Hauch dessen, der 
da war vor allen Urworten. Det dieses Reich dem Menschen wieder zu 
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eigen gibt, den erwarteten die jlidischen Esoteriker als ihren Konig und 
Messias. Und als der vom Taufer Verktindete erschien, da begriffen sie 
nicht, daB der Weg, — der auch die Wahrheit und das Leben ist, — der 
Weg von der Vorstellung des Ich zum ,,Ich bin‘ selber, daB dieser Weg 
nicht zur Verfestigung des Tempels, sondern zu seiner Zerstorung und 
Neuerbauung fiihren mu8. DaB es sich nicht darum handelte, den Tem- 
pel dieses Leibes zu perpetuieren, sondern seine Steine voneinander zu 
lésen und einen Organismus fiir das Wort aus ihm zu bereiten. Die Re- 
ligionen der Volker sind die Teilwahrheiten der géttlichen Geschichte 
des BewuBtseins; das Christentum, als Legende aller Legenden, faBt die 
Teile der Vergangenheit zusammen, und gibt als Endresultat aller An- 
strengungen der Vergangenheit die groBe Wahrheit, welche dem Men- 
schen die Kraft geben kann, sich nicht an die Materie zu verlieren, son- 
dern sie wiederum zu vergeistigen. Die irdische Welt, diese ,,Welt der 
Verfestigung“‘, zwingt jeden Geborenen, die Kunst der Ergreifung und 
Einlebung in das Sinnenfallige zu lernen, das Gehirn dazu zu organi- 
sieren, sich ganz an die Au8enwelt hinzugeben, um sich schlieBlich als 
Zentrum des Geschehens im Leibe zu fiithlen, als Einheit abgetrennt vom 
All, als willkiirvolle Person. Das Christentum lehrt die Person, sich nicht 
als Endzweck der Entwicklung, sondern als Mittel zur Bildung einer 
geistigen Individualitat durch Erkenntnis der ewigen Grundlage ihrer 
selbst in Christo zu betrachten. In den verhiillten unterbewuBten Tiefen 
des Menschen lebt die Gottheit, schafft, webt, erhdlt und heilt. Dort ist 
das Leben, das die Wahrheit ist; von dem, was dort sich begibt, steigen 
auf zum WachbewuBtsein wie Schattenbilder die Vorstellungen. Und sie 
kiinden von dem, was das Leben durch die Sinne im Austausch mit der 
Umwelt, sie kiinden von dem, was das Leben des Menschen in sich selbst 
erzeugt, wirklich nicht mehr und nicht weniger als ein Schattenbild ver- 
rat von dem, was den Schatten hervorruft. Die Personlichkeit hat die 
Freiheit aus diesen Schattenbildern, die alles andeuten und nichts preis- 
geben, sich ihr subjektives Weltbild zu zimmern. Sie darf im Schatten- 
land den Schépfer spielen und sich iiben; sie kann, je nach ihrer Einsicht 
und Erfahrung daran Andern, ja, es zerstéren und ein anderes bauen. 
Soweit wachbewuBtes Erinnern reicht, soweit reicht ihre Macht, d. h. die 
Macht des Verstandes. Das Ergebnis seiner Tatigkeit eben ist jener Zu- 
sammenhalt des BewuBtseins, der in der Vorstellung des Ich empfunden 
wird. Will der Mensch mehr von sich wissen, als in jenem Bilderspiel 
zutage tritt, dann muB er den Weg zu sich selbst suchen, zu dem in sich, 
was wesenseins ist mit der weltschépferischen Kraft, mit dem Vater. Er 
muB8 vor allem sich gewohnen sein Ich nicht in der Person, sondern in 
der Gottheit zu empfinden. Nicht allein in jener Gottheit, welche die Welt 
schuf, sondern in jener Kraft ihrer selbst, womit die Gottheit den Men- 
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schen begabte, die sie als Trager aller Zukunftshoffnung dem Menschen 
aus sich geschenkt hat, damit ihm ein Weg gebahnt werde zur Selbst- 
erkenntnis. Der Begriff der Nachfolge Christi liegt in der Durchbrechung 
des Bannkreises des BewuBtseins, das zwischen Geburt und Tod einge- 
schlossen ist. Die Mysterien der Vergangenheit versuchten, so lange als 

es méglich war, in ihren Reprasentanten die heiligen Atavismen des Be- 
| wuBtseins, das Zuriickgehen in jenes Erleben, das der Geburt vorangeht, 
durch Schulung aufzuzaubern und zu erhalten; die gottliche Erinnerung 
an sein Verhaltnis zum Blute der Ahnen, zu den Potenzen, aus denen 
sein Volk hervorging, und weiterhin an das Verhaltnis des Volksgeistes 
zur Gottheit durch hellseherisches Verm6gen zum Erlebnis werden zu 
lassen. Doch je mehr die Fahigkeiten des Menschen in den Dienst des 
WachbewuBtseins durch die sich entwickelnde Personlichkeit gezogen 
wurden, um so dichter und undurchdringlicher ward verschlossen die 
Pforte, die aus dem Jenseits in das Erdenleben fiihrt. Es gibt fur den 
Menschen, der sich selbst nicht verlieren will, kein ,,Zuriick“‘ mehr. 
Aber es gibt einen Weg nach ,,Vorwarts“‘, jener anderen Schranke ent- 
gegen, welche den Geist in die Sinnenwelt bannt. Dort steht als Hiter der 
Schranke — der Tod. Der Tod muBte besiegt werden. Der Mensch muBte 
so in sich gefestigt werden, da8 er den Obolus des Eigenseines dem Toten- 
schiffer nicht abzugeben gezwungen werden konnte; dem Charon, wie 
ihn die Griechen sahen, welcher zwar die Seele aus dem Diesseits ins Jen- 
seits fiihrte, sich aber dafiir bezahlen lie8 mit dem, was die Kraft der 
Personlichkeit ausmacht. Die Grundlehre des Christentums besteht in 
der GewiBheit, die durch das Leben, Sterben und Auferstehen des Christus 
Jesus gegeben worden ist, daB der Tod besiegt werden kénne; da durch 
den Sohn dieser Tod durch die Tat der Auferstehung besiegt worden sei, 
daB dieser Sohn Gottes, im Menschen Jesus lebend, der Erste von allen 
Menschen gewesen sei, welcher den Tod besiegt habe und den Weg ge- 
bahnt auch fiir andere zur Besiegung des Todes. Hierin liegt, was das 
Christentum zum Endresultat aller Religionen, zur Menschheitsreligion, 
macht, sie emporhebt tiber den Standpunkt einer Volksreligion. Denn sie, 
diese Menschheitsreligion, wendet sich nicht an ein besonderes Volk, 
sondern an den Einzelmenschen, an die Personlichkeit des einzelnen, 
gleichviel woher er als Mensch entstamme. Das Christentum bietet jeder 
Personlichkeit die Mittel durch die Nachfolge Christi zur Besiegung des 
Todes. Nicht auf dies Erdenleben, sondern auf den Tod und das geistige 
Leben richtet sich die christliche Tendenz; auf dies Erdenleben nur soviel, 
um in ihm die Friichte zu zeitigen, welche die Personlichkeit ernahren 
und tauglich zur Besiegung des Todes machen k6énnen. Die Erkenntnis 
dessen, was durch die Tat der Auferstehung gegeben werden sollte, stellt 
der Begriinder und Verbreiter des Christentums, Paulus, mit den aller- 
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klarsten Worten fest, Kor. I, 15, 20—26: ,,Hoffen wir allein in diesem 
Leben auf Christum, so sind wir die elendesten unter allen Menschen.“ 
Und Paulus fahrt fort darzutun, daB Christus der ,,Erstling“‘ ist gewor- 
den als Auferstandener. Da8 durch einen Menschen, — Adam, — der 
Tod, durch einen anderen Menschen, — Christus, — die Auferstehung 
gebracht worden ist den Menschen. Und weiter fiihrt Paulus aus, was ge- 
schehen muB8, auf da8 nicht nur fiir einzelne, sondern fiir alle Bekenner 
der Tod besiegt werde. Das kann nur geschehen, wenn Christus durch 
die Kraft des Vaters alle seine Feinde besiegt hat. Es ist klar, daB er diese 
als Auferstandener wird zu besiegen haben. Aus dem Jenseits wir- 
kend durch Menschen, die in ihm leben. Welches sind denn diese Feinde? 
Wer hindert denn die Menschen, sich den geistigen Leib, in dem allein 
sie ,,auferstehen‘‘ konnen, zu bereiten, dies ,,Sterbliche‘‘ und ,,Verwes- 
liche‘‘, das die Unsterblichkeit und das Unverwesliche anziehen muB? 
Nun, die irdische Konstitution, so wie sie durch die Potenzen, die sie bil- 
deten, erhalten wird; dieser Leib wie er einst zum Zweck der Geburt der 
Persénlichkeit durch die Gesetze des Moses beeinflu8t wurde. Das Wach- 
bewuBtsein ist vollig abhangig von der Konstitution, d. h. vom Verhalt- 
nis, in dem der Leib, das Leben, das BewuBtsein des Menschen zueinander 
und zu ihrem unsterblichen Selbst stehen; anthroposophisch ausge- 
driickt: vom Verhdltnis, in dem zueinander der physische, der atherische, 
der astralische Leib und das Ich stehen. Dies Verhdltnis ist durchaus in 
jeder Kulturepoche ein anderes gewesen, und im Zeitalter der Person- 
lichkeit ist der gesamte menschliche Organismus einzig auf die Ausbil- 
dung der Verstandestatigkeit abgestimmt, also dient nur wachbewuB- 
tem Erleben. Christus, der Auferstandene, der die Seinen nach sich 
ziehen will, mu8 ,,den Tempel‘ zerbrechen, um ihn geistig neu aufzu- 
bauen. Und deshalb sind seine Feinde die, welche die ,,Bauleute“ dieses 
Tempels waren und sind. Die Vergangenheit ist immer der Feind der Zu- 
kunft. Diese Bauleute sind die Hierarchien, sie stehen auf dem langen 
Wege alles Gewordenen zwischen dem WachbewuBtsein und dem Ur- 
quell des Daseins. Sie stellen nicht Einzelwesen dar, sondern die durch 
den Schépfungsgang der Gottheit entstandenen Bewuftseinszustande 
von der héchsten Geistigkeit bis herab zum WachbewuBtsein: Seraphime, 
Cherubime, Throne, Herrschaften, Machte, Gewalten, Firstentiimer, 
Erzengel, Engel. Paulus, der Schiiler und Eingeweihte jiidischer Geheim- 
lehre, kennt sie wohl; das Wissen um die Realitat dieser Zustande und 
der in ihnen wirkenden Wesen gehort nicht nur einer, sondern allen 
groBen Religionen an. Das Christentum hat die Lehre von den Hier- 
archien iibernommen, weil sie auf Wirklichkeit beruht. Paulus spricht 
yom Christus Kolosser I, 15: ,,Welcher ist das Ebenbild des unsicht- 
baren Gottes, der Erstgeborene vor allen Kreaturen. Denn durch ihn 
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ist alles geschaffen, das im Himmel und auf Erden ist, das Sichtbare und 
Unsichtbare, beide; die Thronen und Herrschaften, und Fiirstentumer 
und Obrigkeiten (Machte), es ist alles durch ihn und zu ihm geschaffen. 
Er ist vor allen, und es besteht alles in ihm.“ Und spricht von der Kraft 
des Auferstandenen. Eph. I, 20: ,,da er (Gott) ihn von den Toten aufer- 
weckt hat und gesetzt zu seiner Rechten im Himmel. Uber alle Fiirsten- 
tiimer, Gewalt, Macht, Herrschaft und alles was genannt werden mag, 
nicht allein in dieser Welt, sondern auch in der zukiinftigen.“ In den be- 
reits teilweise angefiihrten Versen Kor. I, 15, 20—26 vollendet Paulus, 
und zahlt auf wie das Werk der Auferstehung sich nach und nach voll- 
ziehen wird in der Menschheit: Der Erstling Christus. Danach, die Christo 
angehoren, wenn er kommen wird, danach das Ende, wenn er das Reich 
Gottes dem Vater iiberantworten wird, wenn er aufheben wird 
alle Herrschaft, und alle Obrigkeit und Gewalt. Er mu8 aber 
herrschen, bis daB er alle seine Feinde unter seine FiiBe lege. Der letzte 
Feind, der aufgehoben wird, ist der Tod. 

Paulus entwickelt hiermit das Programm der Zukunft des Christen- 
tums: Vergeistigung und Vergéttlichung (durch Vereinigung mit Gott 
in Christo) der Menschheit und der Erde. Denn wie mag wohl eine Mensch- 
heit und eine Erde aussehen, wenn nichts mehr da ist, was ,,sterben* 
kann? 

Dieser Zukunftsplan des Christentums enthalt den umfassendsten Ent- 
wicklungsgedanken, der je gedacht worden ist und von gotterfiilltem 
Geiste gedacht werden kann. Alle anderen Religionen, von der, noch in 
dammernde Atlantisfernen zuriicktauchenden, Edda bis zum Romertum, 
sie alle wollen ihren Endzweck auf der Erde erfiillen; sie wollen ein be- 
stimmtes Kulturziel erreichen, eine bestimmte BewuBtseinsart schaffen. 
Sie lehren durch ihre Kulturgebraduche, was diese Art zu sein im Dies- 
seits zu tun habe und was sie im Jenseits erwarte. Der Edda geht eine 
Ahnung auf davon, was dieses Heranbilden des WachbewuBtseins be- 
deute. Sie schaut, die Edda, wie die alte iibersinnliche Welt entkraftet 
wird dadurch, wie sie allmahlich in ihrer einstigen Eigenart vergehen 
muB8. Von fernher schimmert das Aufgehen einer neuen Geisteswelt aus 
dem Chaos der Verfinsterung, das Aufgehen eines neuen Geistes- 
sternes.... Aber nur wie ein blasser Traum glanzt es auf dem schauen- 
den Gemiite; es wei nicht, mit welchen Mitteln jenen Traum zu ver- 
wirklichen. . 

Das Christentum allein entrollt vor der Menschheit den ungeheuren 
Plan von der Vergeistigung der persénlichen Einheit: nichts von den 
Entwicklungstaten der Kulturen der Vergangenheit darf verloren gehen. 
In ihrer Frucht, der Persénlichkeit, mu8 die Arbeit der Vorzeit erhalten 
bleiben, dies Ich-Bewu8tsein, zum Herrn der Materie bestimmt, darf 
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nimmermehr Uber die Verbindung mit ihr seines Ursprungs vergessen. 
Denn alsdann sanke es herab, und iiberwaltigt von der Erdenschwere 
wiirde es zum Sklaven der Materie, zu ihrem dienstbaren Narren, und 
die Materie erhdbe sich zur Gottheit dieses Narren. Deshalb muB als 
Personlichkeit das Ich seines Wesens Ursprung erkennen lernen, mu 
erkennen lernen das Wesen der Materie und was sie in Wahrheit be- 
deutet. Es lernt es, indem es das Geheimnis der eigenen Organisation er- 
griindet, ihren Aufbau, ihren Abbau, ihre Neubildung. Statt der Materie 
zu verfallen, soll es lernen, zu schalten mit ihr. Was anderes denn be- 
deuten die Anweisungen der ,,Nachfolge Christi‘‘? Sie lehren das Sterben 
des Adam und die Auferstehung in Christo! Sie lehren, durch welche Vor- 
stellungen und Gemiitsbewegungen der Mensch sich innerlich vorbereitet 
und seine innere Gestalt verwandelt, um sie zum Trager eines BewuBt- 
seins umzuschaffen, das lernen kann, im Tode zu bestehen, den Tod zu 
besiegen. Sie bietet, diese Nachfolge Christi, der Menschheit, d. h. jedem 
einzelnen Menschen, die Freiheit zur freien Tat: gestiitzt auf seinen 
Glauben an die Existenz des ,,Wortes‘‘, des Christus, in sich magisch 
wirkend das Wunderbare zu versuchen. Denn die wahre ,,Magie‘‘, das 
ist der ,,Glaube‘‘, der Berge versetzt. Das Christentum bietet die Praxis 
des Selbsterlebens jedem Menschen an. Was es wert ist, das wird jeder 
erfahren, welcher die Nachfolge Christi mit Ernst angetreten hat. Ein 
solcher wird erfahren, daB seine Persénlichkeit beginnt in ein Verhdltnis 
zu ihrem eigenen, unsterblichen Wesensgrund zu treten. In unserer Zeit, 
welche, wissenschaftlich forschend, die Historie des Christus vergebens 
aufzufinden sich bemiihte mit denselben Mitteln, die geniigen wiirden 
festzustellen, ob ein Herr August Schulze dann und dort wo existiert 
habe, fehit jedes Verstandnis fiir das, was das Urchristentum tberhaupt 
mit dem Menschen gewollt hat. Es fehlt jedes Verstandnis fiir das, was 
die Evangelien und die Paulus-Briefe bedeuten: daB sie namlich fiir einen 
Kreis von Jiingern und Bekennern in derselben Methode geschrieben 
sind, in der die Mythologien sich ergehen. In einer Sprache, geschopft 
aus der Welt der Imagination, deren Bilder, verkntipft mit irdischen Ge- 
schehnissen, diese erst in der richtigen Weise beleuchten und erklaren 
fiir den Verstehenden. In dieser Sprache geben sie die wundersamste Ent- 
wicklungsgeschichte des BewuBtseins, stellen das Ziel hin, dem dieses 
BewuBtsein entgegenzustreben habe, und geben durch den ,,Erstling‘ 
Christus-Jesus die kraftschaffenden Mittel hierzu an. Wenn nicht durch 
das verédende materialistische Vorstellen das historische Gefiihl so stark 
entkraftet ware, wie es der Fall ist, dann wiirde niemand beikommen 
kénnen, iiber das Urchristentum und den Christus besser Bescheid wissen 
zu wollen, als derjenige, von dem es das Abendland erhalten hat, als 
Paulus; heute, nach bald zweitausend Jahren, aus dem gottverlassenen, 
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materialistischen Theorienspinnen heraus, feststellen zu wollen, welche 
der Paulus-Briefe echt sind und welche nicht, — wissen zu wollen ent- 
scheiden zu diirfen, was an Begriffen in das Paulus-BewuBtsein hinein- 
paBt und was nicht. Dr. Erich Bischof sagt in einer seiner verschiedenen 
Schriften iiber morgenlandische Religionen, in seinem Buche ,,Im Reiche 
der Gnosis‘, S. 8, nachdem er die vorchristliche gnostische Weisheit, 
die jiidisch-alexandrinische Philosophie und Philo bertihrt hat: ,,Wer 
die philonische Entstehungsgeschichte (Genealogie) der einzelnen welt- 
bildenden und welterhaltenden Prinzipien und ,Gewalten‘ kennt, muf 
iiber die modernen Kritiker lacheln, die dem Paulus die Pastoralbriefe 
und andere auf solche ,endlosen Genealogien‘ und ,Prinzipien und Ge- 
walten‘ beziigliche Stellen absprechen wollen, weil die Herren diese 
ygnostischen‘ Ideen in ihren Kompendien erst fur das zweite nachchrist- 
liche Jahrhundert angegeben finden. Zugleich aber wird man hier die 
vorchristlichen Wurzeln der rabbinischen Geheimlehre von dem Schop- 
fungswerk und dem ,géttlichen Thronwagen‘ entdecken.“‘ Es gehort 
nichts als Studium und Objektivitat dazu, um anzuerkennen, daB die 
iibersinnliche Welt und die schaffenden Wesen (Gotter) vom Christen- 
tum ebenso als existierend und wirkend anerkannt werden, als vom so- 
genannten Heidentum. Hier wie dort die Zahlensymbolik und die Be- 
ziehung des Irdischen auf das Himmlische. Hier wie dort quillt die Reli- 
gion aus dem Erlebnis iibersinnlicher Wahrheit, welche durch den Chri- 
stus die Jiinger und zuletzt Paulus erleben. Paulus erzahlt seine Ein- 
weihung und was er ,,im dritten Himmel‘ erlebte. Und Paulus setzt als 
Grundstein den Begriff der Auferstehungsméglichkeit, der Besiegung des 
Todes, durch die Nachfolge Christi. Derjenige, welcher ohne Voreinge- 
nommenheit das Neue Testament auf sich wirken 148t, wird zu dem Er- 
lebnis kommen, durch die Vertiefung in jene Dokumente einer Inaugu- 
ration beigewohnt zu haben: es wird ins Dasein gerufen und begrtindet 
in Gestalt einer Weltreligion der Plan einer Entwicklung, deren Endziel | 
erreicht wird am Ende dieser Erde. Uberall tritt deutlich hervor, wie man 
bemiiht ist, dies ungeheure Neue dieser Vergeistigungstendenz jenem 
noch ganz in alten Traditionen versponnenen Zeitalter nahe zu bringen. 
Jene Dokumente stellen einen Anfang dar, einen Anfang stellt dar das 
erste Sichhineinleben jener Zeit. Fiir die groBe Menge der Bekenner be- 
deutet das Urchristentum die Erl6sung vom schweren Druck abgelebter 
Traditionen, das Empfangen eines Menschheitsideals, das jedem, auch 
dem Elendesten erlésend lachelt, der ihm glaubig nachfolgen will. Aber 
dies naive Vertrauen ist eben nur ein Anfang, denn die Fahigkeiten, 
durch welche der Menschheit einst gegeben soll werden ,,die Weisheit 
der Vollkommenen‘‘, ,,die heimliche, verborgene Weisheit Gottes‘“‘, 
, jener Geist, der erforschet alle Dinge, auch die Tiefen der Gottheit‘‘ 
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(Paulus Kor. II) waren erst im Begriff sich zu entwickeln. Und noch 
heute ist diese Entwicklung nicht vollendet. Fragen wir uns: Wodurch 
wird der Mensch in sich frei, gefestigt und stark? Zweifellos durch die 
Denkkraft, d. h. durch die Fahigkeit sich einen zureichenden Begriff, ein 
klares Urteil tiber Dinge und Ereignisse zu bilden; und je freier von sub- 
jektiver Farbung die Begriffe und Urteile sind, um so besser werden sie 
dem Denker taugen. ,,Erforschen‘‘ kann nur, wer sich lost aus dem Ge- 
spinst von Tradition, Gewohnheit und Affekt. Und wer die Jahrhun- 
derte christlichen Lebens verfolgt, wird bemerken, daB neben dem glau- 
bigen Erleben immer starker erwachst die Tendenz, auch gedanklich sich 
als Geistbesitz den Sinn des Christentums anzueignen. Denn nur der hat 
wahrhaft erfaBt, was er erlebt, der es auch denkend begreifen kann. Die 
Starke der Denkkraft aber hangt durchaus ab von der Starke der Persén- 
lichkeit, die auf sich beruht und nicht mehr Spielball ist der Meinungen 
der Zeit. Deshalb mute zuerst als Grundlage der Glaube an den Er- 
loser Christus gelten, der allein jeder Seele den Halt gab, dessen sie be- 
durfte; deshalb galt ftir die Menge zunachst ,,Glauben‘‘ wichtiger als 
, schauen‘‘, wahrend in spateren Zeiten immer deutlicher das Bestreben 
der christlichen Mystiker und Geisteslehrer wird, die Weltgeheimnisse 
und den Willen Christi ihren Schiilern gedanklich ergreifbar zu machen. 
Und dieses Bestreben, was ist es denn anders, als wiederum das Resultat 
einer Entwicklung? Diejenigen, welche die Nachfolge Christi antraten, 
sie haben sich entwickelt, sie haben mit immer wachsendem Verstandnis 
im Diesseits und im Jenseits sich dem Christus genahert. Denn das Ur- 
christentum rechnet im Kreise der Jiinger durchaus mit dem Begriff 
der Reinkarnation, wenn auch zunachst fiir Zwecke der Isolierung und 
Hineinlenkung auf die Wichtigkeit, sich als wachbewu8ter Erdenmensch 
den Wert des Ich als Arbeiter, selbstverantwortlichen Arbeiter im Dienst 
des Christus klarzumachen, der Blick abgelenkt wurde vom Wesen der 
Reinkarnation. Die Verfasser der heiligen Dokumente sind ja Kenner 
der jiidischen Geheimlehre (siehe Talmud und Kabbalah), welche Pra- 
existenz und Reinkarnation lehrt: nirgends in dem Neuen Testament ist 
sie abgeleugnet, man schweigt nur tiber sie, an gewissen Stellen jedoch, 
z. B. Joh. 1, 21 tritt sie mit greller Deutlichkeit hervor. 

Das geheime Wissen, das in den Seelen der ersten Verbreiter der neuen 
Weltreligion lebte, hat weitergelebt, sich vergroBert, von Jahrhundert zu 
Jahrhundert als christliche Mystik und Theosophie zu den Menschen ge- 
sprochen. Und wenn es heute unter dem Namen Anthroposophie sich 
in der nun fiir dieses Zeitalter einzig angemessenen Art an die Menschen 
wendet, so quillt diese Art eben aus dem intimen Verstaéndnis des Wesens 
des Christentums und aus dem Erkennen des Verhdltnisses, in das die 
Menschheit heute fahig ist zum Christentum treten zu kénnen. Dies Ver- 
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haltnis kann in unserer Zeit, da die alten Seelenkrafte sich umgewandelt 
und hineingeopfert haben in die Kraft des Denkvermégens, nicht mehr, 
wie einst, seine Grundlage im ,,Glauben“ haben. Wohl aber in dem 
neuen Glauben, welcher aus dem denkerischen Erfassen eines gewissen 
Teiles der Weltgeheimnisse und aus der Selbsterfahrung erwachst. Diesen 
Weg zum neuen ,,Glauben“, d. h. zur Selbsterfassung in Christo, bietet 
die Anthroposophie dem Menschen: als Studium die Méglichkeit des 
, Begreifens‘‘, in der Selbsterfahrung die des Erlebens. Das Erleben 
kann begriffen werden, das Begriffene ist moglich als Er- 
lebnis. : 

Die ,,Geheimlehre im UmriB“ Rudolf Steiners bietet einen Ein- 
blick in dies unserer Zeit angemessene Christentum. Um erfassen zu 
kénnen, was an unschatzbarem Gut dies Buch der Menschheit gibt, 
braucht der Kritiker nur eines: geniigende Kenntnis der Entwicklungs- 
geschichte des MenschenbewuBtseins und seiner geistigen Quellen, welche 
Geschichte eben die Geschichte der Religionen ist. Wer sich auf das ver- 
steht, ja, wer auch nur das gelten 1aBt, was die vorhandenen Berichte 
aus den Geheimlehren der Volker darstellen, wird sich hiiten, die Schil- 
derungen in Rudolf Steiners Geheimlehre als Phantasien abzutun, son- 
dern er wird, in dem MafBe als er logisches Vermégen besitzt, in ihnen 
die notwendige Weiter- und Héherentwicklung der BewuBtseinswelt der 
Vergangenheit erkennen ebenso, wie er die heutige AuBenwelt als Ent- 
wicklungsergebnis der Vergangenheit anerkennen muB. 
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GOETHE UND DIE GOLDENE LEGENDE. 


EE der Mitte der achtziger Jahre des 18. Jahrhunderts schrieb Goethe 
ein Gedicht, das er ,,Die Geheimnisse‘‘ benannte. DreiBig Jahre spater 
hat er einer Gesellschaft studierender Jiinglinge, welche ihn um eine Er- 
klarung dieses Fragment gebliebenen Gedichtes bat, eine, in den Noten!) 
Goethes erhaltene Losung des ratselhaften Inhaltes gegeben. Es ist in 
diesen Noten erhalten geblieben, was Goethe selbst mit diesem Gedicht 
gemeint und gewollt hat. Ein junger Ordensgeistlicher findet nach Irr- 
fahrten auf einem Gebirge ein Kloster, tiber dessen Pforte als Symbolum 
das Rosenkreuz steht. Erschtittert empfindet seine Seele das Mysterium 
des Kreuzes, dem, auch er verpflichtet ist, empfindet ,,das Heil undden 
Glauben einer halben Welt“. 


,,Doch von ganz neuem Sinn wird er durchdrungen, 
Wie sich das Bild ihm hier vor Augen stellt: 

Er sieht das Kreuz von Rosen dicht umschlungen, 
Wer hat dem Kreuze Rosen zugesellt?‘‘ ‘ 


Und er sieht aus der Mitte des rosensprossenden, Kreuzes ,,ein heilig 
Leben‘: quellen dreifacher Strahlen, die aus einem Punkte dringen. Er 
klopft und wird freundlich empfangen und 

Er sagt, woher er sei, aus welcher Ferne 
Ihn die Befehle héhrer Wesen senden“... 


Man hort und staunt und ehrt den Gast: 
,,Was er erzahlet, wirkt wie tiefe Lehren 
Der Weisheit, die von Kinderlippen schallt: 
An Offenheit, an Unschuld und Gebarde 
Scheint er ein Mensch von einer andern Erde.“ 


Der junge Geistliche erfahrt, daB zwolf Rittermonche, wie Goethe sie 
in seinen Noten nennt, unter der Fiihrung eines dreizehnten hier woh- 
nen, und daB dieser dreizehnte seine untergebenen Briider zu verlassen 
gedenkt; er, der ,, Licht und Mut“ dem Leben angeztindet, verktndet 
die nahe Stunde seines Abschiedes. Dem Fremden wird von dem heroisch- 
wundersamen Lebenslauf jenes Fiihrers berichtet, als vom Inbegriff 
dessen, was Menschengeist hingeben, tragen und erobern kann. Ein Geist 
verhieB seine Geburt seiner Mutter, — ein Stern stand bei seiner Tauf- 


1) Noten. Uber das Fragment: Die Geheimnisse, S. 330, Band II von ,,Goethes 
Werke‘‘, Auswahl. Bei Cotta, Stuttgart 1867. % 
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feier leuchtender, denn je einer, am Abendhimmel und als Kind uber- 
wand er die Schlange: was je das Gemiit in Fabeln ergotzt hat, darf es 
hier ,als wahr“ annehmen. 

Und das hohe Kreuzgewolbe des Ordenssaales darf der Gast schauen, 
und die dreizehn Chorstiihle an den Wanden, ein jeder von einem Schilde 
gekront, der ein symbolisches Bild tragt: iiber des Fiihrers Gestiihl das 
Rosenkreuz, iiber dessen beiden Nachbarn hier einen Drachen, dort das 
Bild eines blutiiberstrémten Armes in dem Rachen eines Baren. 

, LaB diese Bilder dich zu bleiben laden, 

Bis du erfahrst, was mancher Held getan; 

Was hier verborgen, ist nicht zu erraten, 
Man zeige denn es dir vertraulich an“. . 

,,Und glaube nicht, da8 nur von alten Zeiten 

Der Greis erzahlt, hier geht noch manches vor; 
Das, was du siehst, will mehr und mehr bedeuten, 
Ein Teppich deckt es bald, und bald ein Flor. 
Beliebt es dir, so magst du dich bereiten: 

Du kamst, o Freund, nur erst durchs erste Tor; 
Im Vorhof bist du freundlich aufgenommen, 

Und scheinst mir wert, ins Innerste zu kommen.“ 


Eine geheimnisvolle Nachterscheinung festlicher Junglinge, deren 

Fakeln bei eiligem Lauf den Garten erhellen, macht den BeschluB. 
* * 
% 

In unserer Zeit der freien wissenschaftlichen Forschung berthrt es un- 
sympathisch, annehmen zu sollen, es gabe eine Tradition wertvollen In- 
haltes iiber die Vergangenheit der Menschheit, es gabe eine Vereinigung 
hochstehender Menschen, in der noch heute ,,manches vorgeht“, und zu 
welcher man nur Zutritt gewinnen kénne durch die vertrauliche Mit- 
teilung des Wissenden und durch Vorbereitung. Hatte Goethe nicht seine 
Absicht in den Noten festgestellt, so kénnte mit Worten wie ,,Stim- 
mungsbild‘‘, ,,Dichterphantasie‘‘, ,,poetische Beniitzung eines Sagen- 
stoffes‘‘ das Gedicht abgetan werden. 

Nun aber zeigt sich aus den Noten, da8 Goethe einen Plan verfolgte, 
eine Absicht mit dem Gedicht hatte, und da8 er eine Wahrheit und Hoff- 
nung darin ausdriicken will. Dies Fragment ist ja nicht die einzige Schop- 
fung, in welcher Goethe Wissen im Gewande der Dichtung und bliihen- 
der Symbolik hinstellt; er bentitzt dieselbe der Sagensprache entnom- 
mene Symbolik in seinem Faust, in seinem ,,Marchen von der griinen 
Schlange und der Lilie‘‘, in seiner. Novelle, darin das Kind den Lowen 
bandigt, sowie in seiner Pandora. Bei einem Goethe, der bis zum Lebens- 
ende hochster geistiger Frische geno8, will es etwas bedeuten und be- 
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zeugen fiir den Wert des Inhalts gewisser Werke, daB er sich Jahrzehnte 
mit ihnen als Erkenntnisproblemen trug und die Resultate seiner For- 
schung nicht anders als im symbolischen Gewande herausgab. Uber ,,Die 
Geheimnisse“‘ schreibt Goethe 1816: ,,W4re dies Gedicht vor dreibig 
Jahren, wo es ersonnen und angefangen worden, vollendet erschienen, 
so ware es der Zeit einigerma8en vorgeeilt. Auch gegenwartig, 
obgleich seit jener Epoche die Ideen sich erweitert, die Gefihle ge- 
reinigt, die Ansichten aufgeklart haben, wtirde man das nun allgemein 
Anerkannte im poetischen Kleide vielleicht gerne sehen und sich daran 
in den Gesinnungen befestigen, in welchen ganz allein der Mensch, auf 
seinem eigenen Montserrat, Gliick und Ruhe finden kann.‘‘ Man beob- 
achte wie wortabwagend vorsichtig Goethe sich ausdriickt: unmodglich 
ist die Vollendung in den achtziger Jahren wegen Unreife der Zeitan- 
schauung gewesen. Obgleich nach dreifig Jahren Ideenerweiterung 
usw. eingetreten, ist es nicht sicher, sondern nur vielleicht moglich, 
da8 das nun allgemein Anerkannte, — es ist ja nicht gesagt, daB dies 
wirklich alles erfaBt und umfa8t, was Goethes Gedicht meint, — nicht 
nackt an sich als Erkenntnisresultat, sondern im poetischen Kleide an- 
genommen werden kénnte. Auch die Zeit von 1816 ist noch nicht reif fur 
das Erkenntnisresultat, das zur Erreichung des inneren Montserrat fuhrt. 

Bekanntlich ist der Montserrat ein Gebirge in der Provinz Barcelona. 
Auf ihm befand sich noch 1816 eine Benediktinerabtei, und mit ihr ver- 
bunden auf den verschiedenen Bergspitzen dreizehn Einsiedeleien. Diese 
meint Goethe, und in seinen Noten zeigt er ein tiefes Verstandnis dessen,, 
was in diesen dreizehn Einsiedeleien erstrebt wurde. Goethe sagt, daB 
er bekennt in seinem Gedicht den Plan gehabt zu haben, den Leser durch 
eine Art von ideellem Montserrat fiihren zu wollen. Zwolf mégliche Be- 
wuBtseinszustande, in denen Menschengeist sich mit dem Geist der Welt 
verbinden kénne, gibt es, sagt Goethe, man nennt sie Religionen. 

Ein jeder dieser Zustande, erklart Goethe, also die Basis ‘dessen, was 
als Kult in AuBere Erscheinung tritt, ist abhangig von der Eigenart eines 
Teiles der Menschheit, eines Volkes, und dies wiederum ist als Gestalt 
und Seele abhangig vom Boden dem es entsproB, abhangig von Klima 
und Flora. So da8 nur durch Erkenntnis des Wesens der Abhangigkeit 
eines Volkes von seiner irdischen Umgebung, von der innigen Ver- 
schwisterung jenes Stiick Menschengeistes mit jenem Stiick Erdnatur 
eine zureichende Erkenntnis vom Sinn und Zweck einer Religion zu er- 
hoffen ware. Die Zusammenfassung dessen, was in diesen zw6lf Zu- 
standen erlebt werden kann, wiirde erst das zu erstrebende vollkommene 
BewuBtsein darstellen, dessen Glieder die zw6lf sind, als wie zwolf spie- 
gelnde Facetten eines Diamanten. Diese zwilf, als einzelne notwendiger- 
weise unvollkommen, hoffen durch Vereinigung und durch Vermittlung 
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eines dreizehnten ihr Entwicklungsziel zu erreichen. Diesen dreizehnten 
nennt Goethe mit dem durchsichtigen Namen ,,Humanus‘‘. Es ist der 
Geist der Menschheit selber, es ist der Geist der Erde, wie Goethe ihn 
dem Faust erscheinen 1a4Bt, dessen WachbewuBtsein, in den Wurzeln er- 
schiittert, sich vor ihm duckt ,,ein furchtsam weggekriimmter Wurm". 
Der Erdgeist als Geist der Menschheit, den Faust vergebens zu fassen sich 
bemiiht, der in Lebensfluten und Tatensturm auf und ab wallt, hin 
und her webt. Er webt Geburt und Tod, dies ,,wechselnde Weben“, bald 
diesseits, bald jenseits, dies gliihende Leben, das die Seele des Menschen, 
der ,,Gottheit lebendiges Kleid‘‘, entstehen 148t. Denn geheimnisvoll webt 
er im UnterbewuBtsein, er, dessen Schépferkraft die Sinneseindrticke zu 
Vorstellungen in geheimnisvollem Prozesse verdichtet und so den Inhalt 
des BewuBtseins, die Seele, schafft. ,, Hier wiirde sich gefunden haben“, 
erklart Goethe, ,,daB jede besondere Religion einen Moment ihrer hoch- 
sten Bliite und Frucht erreicht, worin sie jenem oberen Fiihrer und Ver- 
mittler sich angenaht, ja, sich mit ihm vollkommen vereinigt. 
Diese Epochen sollten in jenen zwolf Reprasentanten verkorpert und 
fixiert erscheinen. ... Und nun konnte Humanus von ihnen scheiden, 
weil sein Geist sich in ihnen allen verkorpert, allen angehOorig, keines 
eigenen irdischen Gewandes mehr bedarf‘‘. Hierin driickt Goethe genau 
aus, was das Wesen eines Hierophanten eines Mysterienkultes aus- 
machte; sein Erlebnis, seine erlebte Vereinigung mit dem Geiste der 
Menschheit, mit der Gottheit, mit dem ,,Wort‘‘. Mit jenem Wort, das in 
der Natur sowie im Menschenorganismus die schdpferische, erhaltende 
und auch zerstorende Kraft ist. Der Leser sollte geftihrt werden durch 
alle Lander und Zeiten im Geiste, erklart Goethe, und in objektiverWeise 
den heiligen Sinn, das Abweichende und auch das Gemeinsame, Zweck 
und Ziel der Religionen kennen lernen. Der Leser hatte also gelernt, daB 
man unter verschiedenen Namen immer dasselbe ersehnt hat; ob Jehova,. 
ob Osiris, ob Ahura Mazdao, ob Vischvakarman als Geist der Menschheit 
und Herr der Erde gesucht wird, diese Namen driicken nur aus, wie ver- 
schieden die Zeiten und BewuBtseine ihren Urquell empfanden. Doch 
alle empfanden ihn, den wir jetzt Christus nennen, als den dreizehnten, 
den Vermittler, im Kreise der zwolf. DaB Goethe mit diesem Zentrum 
alles BewuB8tseins den Christus, das ,,Wort‘‘, das im Anfang war, meint, 
bezeugt er selbst in den Noten: ,,Ereignet sich nun diese ganze Handlung 
in der Charwoche, ist das Hauptzeichen dieser Gesellschaft ein Kreuz 
mit Rosen umwunden, so 1aBt sich leicht voraussehen, daB die durch den 
Ostertag besiegelte ewige Dauer erhoéhter menschlicher Zu- 
stande auch hier bei dem Scheiden des Humanus sich tréstlich wiirde 
offenbart haben.‘‘ Man sieht, Goethe einbezieht das Christentum in die 
im Humanus ihr Zentrum schauenden Religionen; er glaubt an die még- 
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liche Ewigkeitsdauer ,,erhohter menschlicher Zustande“‘, er setzt pauli- 
nisch die Auferstehung als Grundstein alles Christentums. 

Er 148t sich nicht naher dariiber aus, wie er sich nun die Vereinigung 
mit dem Humanus denkt; aber deutlich genug hat er ja in seinem Ge- 
dicht betont, daB dies Mysterien seien, iiber die nicht zu sprechen ist, die 
nicht zu erraten sind: ,,man zeige es dir denn vertraulich an‘‘. Aber in 
Bildern hat sich Goethe genugsam dariiber ausgesprochen, und zwar 
uberall dort, wo er sich der Symbolik bedient. Die Lebensgeschichte nun 
des Humanus 148t Goethe auf folgende Weise dem Gast bekannt wer- 
den: jeder der zw6lf erzahlt sein Verhaltnis und Erlebnis mit dem Hu- 
manus, d. h., ein Sttick der Entwicklungsgeschichte des BewuBtseins. 
Auf diese Weise offenbart sich durch die zw6lf das Wirken des Einen, 
Goethe verfahrt nach demselben Prinzip, nach dem die Mythologien ent- 
standen; sie schildern die Erlebnisse des Geistesheroen eines Volkes mit 
dem Einen. Was miiBte denn nun die Endreligion der Menschheit, das 
Christentum, als Lebensgeschichte des Christus darstellen? 

Doch sicherlich eine Zusammenfassung alles bis dahin und weiterhin 
durch das Christentum bewirkten, indem sie die Geschichten aller derer, 
die je ihn erlebten, schildert. 

Und dies tut die Goldene Legende. 

In jener symbolischen Einkleidung tut sie es, die immer von gewissen 
Kreisen bentitzt ward, um in dramatisch-bildhaftem Geschehen Myste- 
rienwerte dem Volke zuganglich zu machen. Als gute Psychologen wuBte 
man in diesen Kreisen, wie durch geeignete Vorstellungen bildend und 
gemiiterziehend zu wirken war. In den heidnischen Kulten mit ihren 
Zwolf- und Neungétterkreisen verdecken fast die Gestalten der Vielen 
den Einen, die Erleber den Urquell alles Erlebens. Das Christentum riickt, 
nach vollendeter Vorbereitung hierzu, dem Judentum, den Einen in den 
Vordergrund, von dessen Leib und Blut alles BewuBtsein gespeist wird, 
der also in allen lebt als das Unsterbliche in allen. 

Seine Geschichte erlebt das Mittelalter in den Geschichten der Heiligen. 
Und zu diesen Heiligen gehoren alle, die je den Gott in sich gefunden 
haben: Perseus erscheint als heiliger Georg, Oedipus als Gregorius auf 
dem Stein, Buddha als Josaphat. Niemand wird die getreue Lebens- 
geschichte des Buddha verkennen, der-die Legende von Balaam und Jo- 
saphat liest. Und er wird sehen, wie die Legende vollkommen den 
Goethe- 2 oy a teilt ,,von der Ewigkeit erhohter menschlicher Zu- 
stande‘‘; die Legende erzahlt, wie der unsterbliche Buddha durch den 
Date blicien Balaam Christ wird; die Legende spricht mit Goethe dem 
»erhoéhten‘ MenschenbewuBtsein Unsterblichkeit zu. Die goldene Le- 
gende schildert auch jenes von Goethe gemeinte ideelle Montserrat. 

DaB Jacobus de Voragine als Kenner geistlicher Dinge und Werte mit 
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verstandnisvoller Absicht zur Erziehung des Volksgemiits diese Historie 
des BewuBtseins in Bildern dramatischen Geschehens aus dem bereits 
vorhandenen, in die Volksseele gesenkten Bildermaterial zusammen- 
stellte, geht unverkennbar aus der ganzen Anordnung des Buches her- 
vor. Es ist unter seiner Hand ein Buch nicht nur fiir glaubig-naive Laien 
geworden, sondern auch fir sinnende Gemiiter und fiir lernende Geist- 
liche. Es stand dem Genueser Erzbischof frei, alles Ungenaue, Unwahre 
nicht in diese Sammlung aufzunehmen. Dennoch verfahrt er anders. 
Er nimmt Geschichten auf, die, wollte man sie vom Verstandesstand- 
punkt einschatzen, selbst im 13. Jahrhundert von jedem Gebildeten als 
wiiste Fabeln waren verworfen worden. Geschichten, die obenein rein 
heidnisch sind, nur unter Heiden sich abspielen. Dennoch nimmt der 
Autor sie auf, schiitzt sich mit der Bemerkung, daB sie apokryph seien, 
und appelliert an die Vernunft des Lesers, der entscheiden moge. Ein Bei- 
spiel hiervon sei die Geschichte von Nero}); der seine Arzte toten lassen 
will, wenn sie nicht machen, dai er, Nero, einen Sohn gebare. Die Arzte 
geben dem Casar Medikamente, die zur Geburt eines Frosches fiihren. 
Casar Nero gebiert einen abscheulichen Frosch; er 148t ihn in ein stei- 
nernes Gemach verschlieBen. Wer den Sinn des Froschsymbols, wie es in 
Mythen, Marchen, auch in Ovids Metamorphosen auftritt, kennt, wird 
den Bericht iiber die Froschgeburt auBerordentlich interessant finden. — 
Jacobus bemiiht sich ferner im Leser ein Verstandnis zu erwecken vom 
Verhaltnis des Menschengeistes zum Geiste der Natur; er tut es in den | 
Abschnitten: ,,Vom Unterschied der Zeit“. Im Kapitel: ,,Von der Er- 
scheinung des Herrn“ berichtet er, da Christus (Goethisch gesprochen 
,,Humanus“) viermal der Menschheit erschienen ware: als Stern nach 
der Geburt, als Taube bei der Jordantaufe, als Gott, da er Wasser in Wein 
wandelte, und bei der Speisung der 5000 mit fiinf Broten. So willkiirvoll 
er mit den Symbolen umzugehen scheint, erweckt er dennoch das Ge- 
fiihl, als schriebe er mit gréBter Sicherheit nach verborgenen Denk- 
gesetzen einer verborgenen Welt. S. 136 spricht er von den heiligen Ko- 
nigen. Sie entstammen dem Geschlecht Balaams, der den Stern als Heide 
prophezeite, desselben Balaams, welcher der christliche Lehrer des spa- 
teren Buddha-Josaphat wird. Daneben steht: Nr. 24, 17. Man folge dem 
Autor und schlage in der Bibel nach: Balaam ist das Geistesoberhaupt 
der Heidenschaft; der ,,Horer gottlicher Rede‘, ,,dem die Augen geéff- 
net werden, wenn er niederkniet‘‘. Deshalb erkennt er die Mission des 
Moses, die Begriindung des Monotheismus an und prophezeit die einstige 
Inkarnation des Erd- und Menschheitsgeistes, welcher als Mensch der 
Erstling einer neuen Menschheit sein wird. 


1) St. Petrus, Goldene Legende, S. 567. E. Diederichs, Jena. 
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Aus dieser Quelle wird die geistige Genealogie der Magier und Konige 
abgeleitet, dieser zwolf Konige, die sich ihr geistiges Montserrat ge- 
griindet haben auf dem ,,Berge des Sieges‘‘. Es wurde erzahlt (G. Le- 
gende S. 136), daB etliche Betrachter heimlicher Dinge unter 
sich zwolf sonderliche Meister auserwahiten‘‘, die sich, wenn einer stirbt, 
durch Neuwahl erganzen, die gingen allmonatlich auf jenen Berg, blieben 
drei Tage und warteten auf den Stern. Endlich erscheint er als die Geist- 
gestalt eines schénen Kindes, tiber dessen Haupt ein Kreuz leuchtet. 
Dieser Seelenstern strahlte trotz der Sonne am hellen Tag und ging wie 
ein lebendes Wesen vor den Konigen hin. Diese Betrachter heimlicher 
Dinge erleben nicht irdisch Anschaubares; sie sehen mit dem Auge des 
Geistes auf ihrem Montserrat und handeln nach dem Geschauten. In der 
Historie des BewuBtseins wird berichtet, da8 nur zwei Arten von Men- 
schen diesen Stern sehen: die Konige und die Hirten; (den Geist als 
Taube sieht bekanntlich nur der Taufer). Die Konige, d. h. die geistigen 
Erkenner und Wissenden, und die Hirten, die mit der Natur lebenden, 
die sich den heiligen Atavismus der Urzeit durch Nicht-Entwicklung 
hoher Intellektualitat bewahrten. Deshalb sieht man in den, aus der 
Kirche dem Volk gegebenen Christgeburtspielen die Konige, denen In- 
strumente der Wissenschaft nachgetragen werden, bei Tag, wach- 
bewu8t den Stern wahrnehmen. Dagegen die Hirten nehmen nur wahr 
in herabgedampftem BewuBtsein, im Traum. Deshalb stehen im Drei- 
eck die Hirten einander zugekehrt, wenn sie von sich selbst, von ihren 
Erdensorgen reden. Deshalb springen sie und wenden sich den Ricken 
zu, wenden sich dem inspirierenden Kosmos entgegen, wenn sie erzahlen, 
was sie getraumt. Das sollten die Bauern lebendig miterleben, wie sehr 
zweierlei es ist, das alte ddmmerhafte Geist-Erleben des Naturmenschen 
und sein Erleben des materiellen GegenstandsbewuBtseins. So erlebten 
sie, die Bauern, das, was sie nicht reif waren intellektuell zu erfassen, 
da man ihnen nicht viel mit Erkenntnistheorien kommen konnte. Aber 
sie erlebten es, dank der guten psychologischen Kenntnisse der Verfasser, 
im Christgeburtspiel. 

Die Kénige herrschen und erleben auf dem Montserrat als Kenner der 
Naturgesetze und des Menschenwesens. Die Hirten erleben im Traume, 
und bei der Sommer- und Wintersonnenwende. Da sind, wie Jacobus er- 
zahit, die Hohepunkte ihres Erlebens der Geheimnisse der Jahresnatur: 
“in der Sommerhéhe mit aufflammend in jubelnder Ekstase zu naivem 
Geisterleben, im Winterfrost erlebend in mystischem Verdammern das 
Geheimnis der eigenen Leiblichkeit in traumahnlichen Objektivationen, 
wie die Sage vom Olaf Asteson meldet, der um die Winterwende die drei- 
zehn heiligen Tage verschlief und dann in der Kirche sein Geschautes 
erzahite. 
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Matthausevangelium und Legenden erzahlen, da8 drei der Konige den 
irdischen Menschen Jesus, iiber dessen Leiblichkeit der , stern‘‘ schwebt, 
mit Geschenken begaben: Mit dem Kasten voll Gold, mit dem Kelch voll 
Myrrhen, und mit dem Weihrauchgefa8 voll Opferstoffes. Sind nach gei- 
stiger und goethescher Ansicht die zw6lf Konige Reprasentanten der gei- 
stigen Fiihrer von zw6lf Religionen, so wird begreiflich, daB dem Men- 
schen, der da als edelste Bliite vom Stamme David geboren wird, durch 
Vererbung und Aufnahme alles dessen, was sein Zeitalter erfiillt, die 
Friichte aller historischen groBen Kulturen zugute kommen missen. In- 
dien, Persien, Agypten sind die groBen Kulturen, deren Einfitisse- und 
Strémungen in Kleinasien in Staatengebilden und Gemeinden weiter- 
lebten, auf deren Basis das Judentum sich erst entwickelt hat, nachdem 
es Agyptischen und babylonisch-assyrischen Einflu8 aufgenommen und 
auch der Buddhismus seinen Einschlag in das jiidisch-religidse BewuBt- 
sein in Gestalt der Essdersekte gegeben hatte. Die drei Stromungen, die 
yom Humanus wuBten, spiegeln sich, als deren Besonderheiten, in den 
Evangelien des Markus, Lukas und Johannes, nicht offenbar, sondern 
eingekleidet in jiidisches Gewand, wie die heidnischen Gotter und Herren 
sich einkleiden in christliche Heilige. Jacobus de Voragine sagt unter 
manch anderen iiber die Kénigsgaben: Gold bedeutet die edle Gottheit 
(auch die géttliche Liebe), Myrrhen den reinen Leib (die Ertotung des 
Fleisches), Weihrauch die andachtige Seele (das Gebet), die Erhebung 
zu Gott. Bedenkt man, da8 der persisch-assyrisch-babylonische EinfluB 
auch das religidse Ziel des Kultus: Reinigung des Leibes und der Seele 
und hierdurch Annadherung an die Gottheit, dem Judentum brachte, so 
versteht man ohne weiteres die Gabe des einen Konigs: den Kelch mit den 
reinigenden Bitternissen. Erinnert man sich an die Kultsage der Agypter, 
so wird man im Kasten mit dem Golde den Kasten oder Sarg des Osiris 
wiedererkennen, denn Gold ist, nach Jacobus, die edle Gottheit, die der 
Isis geraubt ward in dem Sarge, welcher Geisteshort aber im Reich der 
Toten als Richter, als Osiris lebt. Das Bild des alten Yoga, des Sich- 
lésens des glaubig-hingebenden Bewu8tseins vom Leibe, das aufsteigt 
zur Vereinigung mit der Gottheit, welch schoneres Symbol dafiir konnte 
es wohl haben, als das Weihgefa8, darin in frommer Glut die Opfer- 
materie sich verzehrt, um emporzusteigen als heiliges Gewolke zur 
Gottheit? ‘ 

Die Friichte der drei Kulturen vereinen sich im Leibe des gottbeseelten 
Menschenkindes, das sich einst ihrer bedienen wird um der Menschheit 
einen neuen Erkenntnisweg zur geistigen Heimat zu bahnen: er trinkt 
im Garten den Kelch, den der Engel ihm reicht, es stirbt hinab in das 
Grab des Osiris und begltiickt in der Unterwelt mit Hoffnung die Toten, 
er aufersteht aus dem Grabe und vollizieht die Vereinigung mit dem 
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Vater in ungebrochenem BewuBtsein. Was sonst noch iiber die Koénige 
Legende und Passional melden, handelt ebenso von der Geschichte des 
BewuBtseins und ist sorgfaltig in Bildworten bewahrt, da es sich um 
Werte des Mysterienwissens handelt. 

Wenn Goethe erklart, daB er in seinem Gedicht ,,Die Geheimnisse‘‘ 
als die zwolf Monche die zwolf Repradsentanten der zwé6lf religidsen 
Epochen der Menschheit meine, welche Menschen zu solchen Reprasen- 
tanten dadurch wurden, daB es ihnen einst gelang, sich mit dem drei- 
zehnten, dem Humanus zu vereinen, so driickt er sich in demselben Stil 
aus, driickt sich bewuBt und absichtsvoll darin aus, wie die Evangelien, 
Mythen und Legenden. Da Goethe zu den Geistern gehort, die niemals 
in Phrasen sich ergehen, sondern in blithendster Konkretheit mit jedem 
Wort lebendigen Sinn verbinden, so sagt er hiermit etwas, das seiner 
Zeit, wie er selbst betont, ,,vorgeeilt‘‘ war: Goethe 1aBt die zwolf Re- 
prasentanten aller Religionen, also aller Zeitepochen zu glei cher Zeit 
im Mittelalter, oder richtiger, zu Goethes Zeit leben, denn nichts weist 
auf das Mittelalter hin, da Goethe seinen Pilger nur ,,einen jungen 
Ordensgeistlichen‘‘ nennt. 

Diesen Anachronismus begeht Goethe, weil er von der ,,ewigen Dauer 
erhohter menschlicher Zustande‘‘ tiberzeugt ist. Sie leben, einst wie 
heute, einst als Fiihrer ihrer Religionen, heute als ritterliche, das heiBt 
fiir den Geist kAmpfende Einsiedler, das hei8t einsam auf der Hohe ihres 
BewuBtseins. Es sind dieselben, auf deren Einflu8 Goethe hinweist in 
seinem ,,Wilhelm Meister‘‘, wenn er von den geheimnisvollen Erziehern 
spricht, und dem, was Wilhelm ihnen zu verdanken hat. Und nun soll 
der Jiingste anstatt des Humanus das Zentrum ihrer Gemeinschaft bil- 
den, und Goethe berichtet, welche Botschaft und Lehre er als Trost und 
Hoffnung bringt: 


,, Was er erzahlt, wirkt wie tiefe Lehren 
Der Weisheit, die von Kinderlippen schallt.“ 


Nach allem, was Goethe bisher iiber ,,Die Geheimnisse ‘“erklart hat, 
ergibt sich mit innerer Notwendigkeit, daB er die Wahrheit meint, welche 
aus der Kindheit der Menschheit heriibertént. Und lauscht man dem, 
was die Welthistorie dariiber berichtet, so wird man mit tiefer Bewegung 
erfahren: In allen Urreligionen ist vollkommen Einigkeit in der Lehre 
iiber das Wesen des Menschengeistes. Er ist gottlich, unsterblich, er ist 
das Schopferprinzip der Gesamtnatur, eingerechnet die menschlicheLeib- 
lichkeit. Er ist der Baumeister aller Lebeformen; das UrbewuBtsein, der 
,Puruscha“‘, der zerstiickelt, hineingeopfert wird in das so differenzierte 
materielle Erleben. Aber es ist nicht notwendig, den Begriff des Ur- 
menschen, der Puruscha, des Tao, des Osiris sich aus dem Orient zu 
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holen. Das urgermanische Gemiit, an der Schwelle des dk bildenden 
WachbewuBtseins, schaut zuriick in ein Urerleben der Natur, und was es 
erlebt, sind innere, bildhafte Erlebungen, Objektivationen der schaffen- 
den Energien in Welt und Mensch. Real und bliihend sind ihm jene 
Erlebnisse, noch setzt er keinen Unterschied zwischen ,,Innen und 
AuBen“, nach innerer GesetzmaBigkeit kleidet sein Geist in genau zu- 
treffende Bildformen, was er erlebt. Er richtet sich nach jenen Bildern, die 
ihm sind, was uns die Schattenbilder unserer Vorstellungen sind; diese 
kénnen Irrtiimliches ergeben, jene spiegelten getreulich, was der Geist 
erlebte, am Wesen der Natur. 

Da empfindet er den in die Materie und alle ihre Ageregatzustinde 
ergossenen Geist als den Urriesen Ymir, aus dessen zerstiickeltem Leib 
alles entstand. Niemals spintisierte oder allegorisierte der Mensch der 
Urzeit: von dem was er sah, redet er, von dem, was seine weisen, unter- 
bewuBten Einbildekrafte an Imaginationen ees lieBen beim Kon- 
takt der Sinne mit der Natur. 

DaB er. sich erlebte als abstammend von Gittern, als Teil des Erd- 
geistes sein eigenes Wesen empfand, das gab dem germanischen Edeln 
jene lachende Todesverachtung, jene Abenteuerseligkeit, jenen Uber- 

schwang an KraftbewuBtsein. Uber dem Helden schwebt die Walkiire, die 

unsterbliche, fiir den Geist kAampfende Seele. Er sah sie in der Ekstase 
der Schlacht. Er kampft fiir die Ziele der Asen; so nannte er jene Wesen, 
welche die Legende spdter als Kénige darstellt, und welchen die zwolf 
Himmelsburgen zu eigen, und er lebt mit ihnen nach dem Tode. Seiner 
Ewigkeit sicher, versucht er sogar, — unsterblich als Liebender wie als 
Hassender, — als Toter noch einmal die Seele der lebenden Geliebten an 
sich zu reiBen, und es gelingt ihm, wie die Sage von Helge und Siegrun 
berichtet. In der Leidekstase schaut Siegrun den sehnenden Schatten 
des Geliebten tiber dem Grabhiigel, und sie wagt es, allem Naturgesetz 
' gum Trotz, den Schatten zu umfangen: ,,Nun soll mir niemand ein 
Trauerlied singen, schaut er auch die Wunde in meiner Brust! Eine 
K6nigsfrau sitzt bei mir, dem Toten, im Grabe!‘‘ Die Edda fiigt hinzu: 
Es war Glauben, daB die Menschen wiedergeboren wiirden. ... Auch 
von Helge und Swawa wird gesagt, sie seien wiedergeboren worden, er 
als Helge Haddingenheld und sie als Kara, Halfdans Tochter. .. 

Wiedergeboren! Dies flammt als inneres Licht durch alles Urgermanen- 
tum. Siegfried, be vor er zur Welt kommt, reitet auf seinem Wunderro8 
Grane zum Weisen Griper. Der verkiindet ihm Stiick um Stiick sein 
Leben und schlieBt: ,,.Nimamer wird ein beriuhmterer Mann zur 
Welt kommen unter der Sonne Sitz, als Du bist, Siegfried !‘‘ Und 
Brunhild trotzt nach dem Tod den Reuegespenstern, die sie bedrangen 
wollen: ,,Sink hinab in die Erde, du Riesenweib!‘‘ Und lenkt ihren 
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Todeswagen liber den Schemen hinweg!).... Welche kénigliche Un- 
verwustbarkeit ,,erhéhter menschlicher Zustande“‘! Sie kann einzig ge- 
boren werden aus dem BewuBtsein, im Geiste zu urstanden. 

Die Edda weissagt: Wenn das gétterschauende BewuBtsein verdammert 
sein wird, wenn in der kalten ntichternen Verstandeswelt alle gegen alle 
werden gekampft haben, dann wird dem BewuBtsein eine neue Geist- 
welt heraufglanzen und der ,,Starke‘‘ von oben allen Streit beenden.... 
Der Goethesche ,,junge Ordensbruder‘, ,,von héheren Wesen gesendet‘‘, 
bringt den Konigen auf Montserrat, sowie der abendlandischen Mensch- 
heit, was sie zu ihrer Weiterentwicklung braucht: das Wissen aus der 
Menschheitskindheit, um durch dieses zur Selbsterkenntnis im Geist und 
zu einer vollkommenen Vereinigung mit dem Humanus zu gelangen. 


1) Edda, Briinhilds Todesfahrt. 
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DIE MADONNA DES EXPRESSIONISTEN. 


m November 1916 fand in Leipzig eine Ausstellung von Gemdlden 
ee Bildwerken der Expressionisten statt. Um dem ununterrichteten 
Beschauer die Bekanntschaft mit den kiinstlerischen Darbietungen zu 
erleichtern, waren Ausziige aus Aufsdtzen uber Ziele und Wesen des 
Expressionismus ausgelegt. In diesen Aufsatzen wurde der Wille zur 
vollkommenen Riicksichtslosigkeit gegeniiber den gewohnten Kunstan- 
schauungen und Kunstwertschatzungen betont, ebenso der Wille nichts 
gelten zu lassen, als die Darstellung des ureigensten Erlebens der Person- 
lichkeit. So, wie dieses Erleben in das menschliche BewuBtsein tritt, solle 
es wiedergegeben werden, und der Kiinstler solle sich zur Wiedergabe 
so wenig als méglich, am besten gar nicht, von den Formen bestimmen 
lassen, welche die kiinstlerische Tradition darbietet. ; 

Wenn das menschliche BewuBtsein, vom Affekt iiberwAltigt, sich ent- 
ladet im Schrei, Stéhnen, Seufzen, der Lust oder des Schmerzes, um nicht 
am Uberma8 des Empfindens zu ersticken, dann bedeutet diese Ent- 
ladung die vorlaufige Unfahigkeit, auf andere Weise das Erleben zu ver- 
arbeiten, die Unfahigkeit, das chaotische Quellen der Empfindungen zu 
Vorstellungen zu verdichten, mit denen die Vernunft urteilend sich ab- 
finden kann. Der Kiinstler von heute, welcher es als sein Recht geltend 
machen will, seine innere Wirklichkeit der 4uBeren Wirklichkeit gegen- 
iiberzustellen, ihm fehlt noch die Fahigkeit, dies Aufdammern einer 
bewegten Innenwelt in Formen zu bannen, welche den Sinn des Er- 
lebens geistgem48 zur Anschauung zu bringen vermochten. 

Und oft bleibt das Bild Schrei, Stéhnen, Seufzer, erlebt zwar, doch 
eben nur Empfindungserlebnis bedeutend. 

Der Expressionist Hans Richter malt ein Bild und nennt es: Musik. 
Das Bild stellt gelbrétliche Strémungen dar, sonst nichts. Vage bildet 
sich im verschwimmenden Getriebe etwas wie eine Note, wie ein Ge- 
sicht. ... Fiir den Beschauer ein sinnloses Bild. Fiir den Maler die Ob- 
jektivierung dessen, was Musik in ihm als Wahrnehmung mag ausgelost 
haben; sich gelbrot strémen zu fiihlen, schien ihm sicherlich eine Be- 
reicherung der Erfahrungen, die man am Leben haben kann. . 

Der Expressionist Felix Miller stellt seine Empfindung iiber das Wesen 
des Martyrertums in seinem Gemialde ,,Die Martyrer“ aus. Er malt zwei 
Asketengestalten mit runden Képfen und verziickt-fanatischem Ge- 
sichtsausdruck. Die K6épfe sind wie von innen durchleuchtet. Neben 
ihnen schwebt wie das Zerrbild eines Gekreuzigten ein verrenkter griin- 
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grauer Leichnam. Das Martyrertum scheint dem Maler als eine Gemiits- 
verrenkung zu gelten. Diese Ansicht ist ebensogut eine Realitat, als ein 
Baum oder ein Stein. Felix Miller malt sie. Er nimmt allerdings, um 
seine Ansicht zu gestalten, verzerrte Formen der AuSenwelt zu Hilfe. 
Ahnlich, Formen vergewaltigend, verfahrt er in seinem Bilde », Vision“, 
das den Vorgang, durch welchen eine Vision entsteht, ausdriicken 
mochte. 

Indem er versucht, sich den Vorgang zum BewuBtsein zu bringen, 
mu8 er auf Eindriicke zurtickgreifen, die seine Erinnerung der AuBen- 
welt verdankte. 

Diese Erinnerungsbilder — menschliche Gestalten — kann er in ihrem 
Naturzustand nicht belassen; sie sind ihm die Notbehelfe, da er andere 
Bilder fiir inneres Erleben nicht hat. Er muB8 sie verdndern, bis sie ihm 
das zu sagen scheinen, was ihn als innere Realitat bewegt. Diese innere 
Notwendigkeit des Umwandelns kann sich vollstandig im UnterbewuBt- 
sein abspielen und erst als Resultat in das Gesichtsfeld der kiinstlerischen 
Phantasie treten. Jeder Ktinstler, den es drangt, mehr zu sein als Kopist 
der Natur, — ja, selbst der Spintisierer, der verstandentnommene Alle- 
gorien zimmert, — schafft unter dem Druck einer inneren Notwendig- 
keit. Dieser Druck hat seine Ursache im jeweiligen, individuellen Seelen- 
zustand des einzelnen, und dieser Zustand wiederum hangt ab von der 
Eigenart und Fahigkeit des Geistes, sich durch seelisches Erleben mit der 
Welt und ihren Geheimnissen auseinanderzusetzen. Dies kann nur ge- 
schehen durch auBere oder innere Anschauung, bildhafte Anschauung, 
d. h. durch das Vorstellungsvermoégen, welches die Gebarde des Erlebens 
als Bild festhalt, in eine Form bannt. 

Man kann sich erleben, gefithlsmaBig dammernd, wie man Wald- 
rauschen: oder Quellengeriesel genieBt; dann wird das MitflieBen im 
Strome der Musik nicht mehr bildhaften Eindruck erzeugen, als das 
Farbengestréme des Bildes ,,Musik‘‘. 

Man kann, vollig durchdrangt mit dem subjektiven Element, das er- 
kennende Erleben der Persénlichkeit malen: dies sehe ich so, dies 
meine ich so, dies ist meine Wahrheit; dann kénnen Bilder entstehen wie 
die. ,, Martyrer‘‘. 

- Wenn aber das Vermégen des Kiinstlers erregt wird von dem Allge- 
meinmenschlichen, von der Anteilnahme am Verhdltnis des Menschen- 
geistes zur Natur, wenn im Kiinstler ein Empfinden erwacht fiir die 
seelischen Bedingungen, welche zur Héherentwicklung des Menschen- 
wesens notwendig sind, dann entstehen Bilder wie die ,,Madonna“ des 
Moritz Melzer; Bilder, die weniger Persénliches ausdriicken wollen, als 
Verhdltnisse. Sie stellen Zustande dar, in denen sich der Mensch des 
20. Jahrhunderts in seinem Verhaltnis zur Weltnatur befindet, sie be- 
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fassen sich mit dem Werdeproze8 des Menschen, mit seinen Hemmnissen, 
mit seinen Méglichkeiten. Auch diese innere Anteilnahme kann, be- 
dingt durch Charakter und Gemiitsveranlagung, eine unterbewuBte sein. 
Aber in den Phantasiegebilden des Kiinstlers ergreift dennoch der un- 
vergangliche Geist Besitz vom wachbewuBten, verstandgelenkten Tages- 
empfinden, erfiillt es mit Bildern, die es den Erinnerungsvorstellungen, 
die einst an der AuBenwelt gewonnen wurden, entnimmt, stellt aber diese 
Bilder so zusammen, daB sie etwas ausdriicken, was dem Neuen ent- 
spricht, das durch den Kiinstler sich im Sinnbild zeigen will. 

Die Gottesmutter mit dem Kinde zu bilden, daran hat sich religidses. 
Empfinden seit Jahrtausenden versucht. Und immer wurde damit ein 
Verstandnis dargestellt, dessen Erfassen da beginnt, wo das Engperson- 
liche aufhért. Jahrtausende lang durfte das Madonnenbild eine innere, 
fiir jedermann geltende Wirklichkeit wiedergeben. Diese Wirklichkeit 
sprach sich aus in der Liebe des Weibes zum Kinde, in dem miitterlichen 
Hegen und Umfassen, in dem Geborgensein des jungen Lebens in den 
Armen der Mutter. Was durch Jahrtausende ftir alle gelten konnte, heute 
gilt es fiir alle nicht mehr. Das Verhdltnis ist ein anderes geworden fur 
viele. Und viele leiden darunter. 

Im groBen, uralten Sinnbilde der Madonna mit dem Kinde, in voller 
Erfassung der ganzen Eigenart des neuen Verhdltnisses, durch die Ver- 
mittlung der kiinstlerischen Phantasie wird in Moritz Melzers Gemalde 
dieser Zustand wiedergegeben. 

Seine Madonna ist ein starkes, ernstes Weib mit braunem, an abessy- 
nischen Typus erinnernden Gesichtsschnitt. Aufrecht sitzt sie da mit 
emporgezogenen Knien, tiber die gleich Schlangen sich die Falten des 
Gewandes winden. Ihr Wesen atmet Abwehr, Starrheit, Gleichgiiltigkeit. 
Es gemahnt an eine verschlossene Pforte, an die niemand mehr zu 
klopfen versucht, weil allzuviele schon vergebens pochten. Sie hat das 
Kind geboren, das Kind hat ihr Erbteil im Blute empfangen, das Kind 
geht sie nichts mehr an. Sie schaut mit teilnahmlosem Blick an ihm 
vorbei. : 

An ihre Knie gelehnt steht der junge Knabe, eine schlanke, fein- 
gliedrige, festgeftigte Gestalt. Die Harte der Mutter lebt auch in ihm, 
doch umgesetzt in die feine Zahigkeit des ausdauernden Willens. Er steht 
da wie einer, der nichts vermiBt, weil er sein ganzes Vermégen auf ein 
einziges gerichtet hat, um dartiber alles anderen zu vergessen. Wie andere 
Kinder mit Inbrunst ein Spielzeug umfassen, so neigt es sein junges Ant- 
litz mit durchdringender Hingabe auf dies einzige, das ihm die Mutter 
gab, auf dies Spielzeug iiber alle Spielzeuge, mit denen Menschengeist 
je umging, auf dies Objekt iiber alle Objekte: er halt in seinen beiden 
Handen und umsehlieBt fest die kreuztragende Erde. Des Kindes Wesen 
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flieBt wie eine einzige Frage hiniiber zu dem Ball mit dem Kreuz darauf: 
» Wie erlése ich dich von dir selber?“ Es ist, als wenn der Wille 
der ganzen Menschheit sich in diesem Kinde ansammelte und spannte 
und es mit stiller Sicherheit erfiillte: ,,Einst werde ich es vermogen.‘‘ 

Mit Ausnahme der Frage und Antwort, — und auch diese brauchten 
nicht erfunden zu werden, sondern ergeben sich von’ selbst aus den 
Mienen des Kindes und dem Symbok der Erde, — ist nichts in das Bild 
gedeutet worden; es wurde nur beschrieben. Und selbst wenn man die 
Beschreibung als unzutreffend nicht gelten lassen wollte, so wird man 
doch gelten lassen mtissen, da8 diese Madonna gleichgiiltig ihr Kind sich 
selber iiberl48t, und daB dies Kind nichts sieht, als die Erde in seinen 
Handen. Und das ist gerade dasjenige, was sich nur einem Menschen 
unseres Zeitalters aus der Seele ringen konnte als Darstellung einer Ma- 
donna mit dem Kinde. 

So gewi, als die Madonna, — dies uralte, in den Kultstatten Agyptens 
zu héchster Bedeutung erbliihte Sinnbild, — keine Darstellung des ein- 
fach-naturlichen Verhdltnisses zwischen einer irdischen Mutter und 
ihrem Kinde, sondern ein Bildnis der Gottesmutter und des géttlichen 
Kindes ist, so gewiB sind die Madonnenmaler auch keine Portratmaler, 
die eine Erinnerung festhalten wollen und die Ahnlichkeit verstorbener 
Menschen wiederzugeben haben. 

Mit dem Begriff des historischen Idealismus in der Malerei ist die reli- 
gidse Wirkung nicht zu erklaren. Eine Galerie idealisierter historischer 
Personen kann Anteil und Bewunderung, aber niemals Andacht, reli- 
gidses Gefith! aufzaubern. Dies zu erreichen ware selbst dem Genius un- 
moglich; die Vorstellung des irdischen Menschen ist die Klippe, an der 
auch seine Kraft versagen miiBte. Das Idealisieren historischer Personen, 
also das bewuBte Betonen eines bestimmten, in Gedanken erfaBbaren 
geistigen Elementes, welches dem Maler das Wertvolle an der Person zu 
sein scheint, gentigt nicht, um im Beschauer religidses Erleben hervor- 
zurufen. Die Kunst hat, wenn sie religiés wirken wollte, sich immer an 
ganz bestimmte typische Vorstellungen gehalten, deren Ursprung in den 
Kulturstatten der Volker zu suchen ist. Dort sind die Sinnbilder geboren 
worden, in denen gottliches Wesen wirksam sein konnte, indem es sich 
dem Gefiihl der Menschen offenbarte. Die Welt dessen, was den irdischen 
Sinnen, was dem Verstande verborgen, driickt sich im religiésen Sinn- 
bild so aus, daB das Gemtit davon ergriffen werden kann. 

Wenn der Expressionismus das Ausdriicken, Offenbaren inneren, ge- 
heimen Lebens in der Anschaubarkeit bedeuten will, dann ist, was aus 
den religidsen Sinnbildern der Volker spricht, héchster Expressionismus 
der Menschheit. Und indem die Entwicklung der Menschheit vorwarts 
schreitet, bleibt die Welt der religidsen Bilder nicht von Verwandlung 
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unberiihrt, kann nicht unberiihrt bleiben, denn sie sind ja der Ausdruck, 
die Symbolik vom Geheimnis des Menschengeistes, des Geistes, der durch 
den Menschen wirksam ist. 

Anders war er wirksam in fernen Urzeiten, anders in den verschie- 
denen Kulturepochen, anders im Heidentum als im Christentum. Und 
anders im Christentum des Mittelalters, als im Christentum der Renais- 
sance. Es wohnt diesen Sinnbildern,die Kraft inne, zu den verborgenen 
Urgriinden des MenschenbewuBtseins sprechen zu k6nnen, sie zu erregen, 
sie aufzuerwecken: die Mutter mit dem Kinde, der Heiland am Kreuze, 
das Abendmahi und der Gottesleib in Form von Brot und Wein, der Hirte 
und das Lamm, das Lamm gefiihrt vom Taufer, religiose, christlich- 
religidse Bilder, auf deren Einwirkung das Gemiit antwortet. Doch wie 
anders driickt sich diese Antwort aus in der byzantinischen Kunstperiode 
als in der Bliitezeit der Renaissance. Es sind dieselben Symbole, doch wie 
anders die Antwort, die sie auslésen! Welch ein andachtsvolles Ver- 
neigen vor dem rein Typischen der Symbole und dem gegebenen Ver- 
haltnis der Symbole zueinander hier, — welch persénliches, willkur- 
volles Erfassen dort! 

Unter den schaffenden Handen des Renaissancekiinstlers verandern 
sich Mienen und Gebarde der Sinnbilder, ja verandern sich sogar die 
Verhaltnisse der Symbole zueinander: es entsteht des Malers ganz per- 
sénliche Madonna, sein ganz persdnlicher Heiland, sein ganz person- 
licher Taufer. Man vergleiche: die siiBleidvolle Hingabe der Madonnen 
Botticellis; das Aufgehen in himmlischer Anschauung bei denen des Fra 
Angelico; bei Raffael dies holde Schwelgen in zarter Fiille, vergleichbar 
nur dem Weben der Natur im Friihling; bei Michelangelo die Tragik des 
miitterlichen Erlebens; das iiberpersOnliche, aus tiberwundenem Schmerz 
geborene Erkenntnislacheln bei Lionardo, — und dies alles im Rahmen 
einer Zeitanschauung, eines Volkes! Alle diese Madonnen haben gemein- 
sam nur die Vorstellung der Gottesmutter, im tibrigen stellen sie Erleben 
dar, das voneinander so verschieden ist, wie die Flora Mexikos von der 
Flora Deutschlands, Griechenlands, Islands, Agyptens. Sie sind, diese 
Madonnen, ganz von allerpersonlichstem Gefiihl durchlebt. Und den- 
noch, — wunderbar! — sie wirken noch immer religids. Sie sind immer 
noch Madonnen, Miitter des erwachenden Gotteskindes. Es stort nicht 
das religidse Empfinden, da8 Lionardos Madonna in der Felsengrotte mit 
dem Lacheln der Mona Lisa die Hand nach der Knabengestalt des 
Taufers ausstreckt. Es stért nicht, da8 wir eigentlich nicht mehr die 
Madonna sehen, sondern die Wirksamkeit der Madonna in Lionardo. 
Nicht mehr die Gottesmutter, sondern ihr Schaffen in Raffael, ihre gott- 
liche Fruchtharkeit, die sich durch jeden Genius anders offenbart. Denn 
dieses, aus allerpersoénlichstem Grunde Entsprossene ist iiber das nur 
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Personliche hinaus-, emporgewachsen und schaut uns trotz des Mona- 
Lisa-Lachelns dennoch géttlich an. Dies alles kénnte nicht sein, 
wenn nicht der Vorstellung derGottesmutter eine gewaltige 
unvergangliche Realitat zugrunde lage, die durch das Sinn- 
bild wirkt; so wirkt, daB es in der Menschennatur, die sich 
ihm hingibt, gewisse tiefe Krafte erweckt, mit deren auf- 
gliihendem Leben der Kiinstler sein Bild erfiillen darf, ohne es zu ent- 
gottlichen. Er darf Expressionist des Wundersam-Unvefeanetichen in 
seiner Seele durch die Vermittlung des Sinnbildes sein, und Vergangen- 
heit und Gegenwart in eine religidse Wirksamkeit und Wesenheit ver- 
schmelzen. 

Vergangenheit? 

Das religiédse Sinnbild des miitterlichen Weibes ist sehr alt. Es ist so 
alt wie der Ursprung der 4gyptischen Kultur, welche zuerst das Wesen 
des Weibes, des gottlichen Weibes, der Menschenseele zum BewuBtsein 
brachte. Die alten Bildwerke zeigen die Isis als Gattin, spater erst als 
Mutter, und einem Schutzgeist vergleichbar steht sie hinter dem Gatten 
Osiris, Tragerin der Mondenscheibe zwischen den Kuhhérnern auf ihrem 
Haupte und breitet ihre langen Fliigel, die mit den Armen und Handen 
noch verwachsen sind, um die Knie des Osiris. Erst spater gewinnt sie 
vom Geist des in die Totenwelt entriickten Gatten ihren Sohn, den sie 
saugt und hegt, den Horus mit dem Falkenhaupt, der Gott ist, nicht 
irdischer Mensch, wie der Sohn der Maria. In den Bildwerken jener 
Urmadonna wiirde man vergeblich nach jenem der Persénlichkeit ent- 
sprossenen, das Bild der Gottheit mit individuellem Leben erftillenden 
Vielfaltigkeit der Renaissancemadonna suchen. Hier herrscht der Typus, 
und von allen Kunstlern wird das Géttliche in derselben Art eglebt. Sie 
haben alle die eine, dieselbe Agyptische Mutter, deren Wesen sie fiihlen, 
wenn sie sich ihr hingeben. Und dann, sich hingebend, sinken sie zurtick 
in ihren SchoB, und sehen sie auch, nehmen sie wahr mit dem Auge des 
Geistes und stellen sie dar, wie sie sich selbst in ihnen erzeugt, als Imagi- 
nation ihres Wesens: mit der Mondenscheibe und den gefliigelten Armen: 
auch Expressionismus. Und Expressionismus das alles im umfassenden 
Sinne des Wortes, Objektination des 4gyptischen Erlebens der Geistnatur 
der Welt, alle diese Gotter und Gottinnen, diese Tiermenschen und Men- 
schentiere, diese Sonnenscheibe mit Fliigeln und hangenden Schlangen, 
dieser Skarabaus mit dem Menschenhaupt, den man der Mumie statt des 
Herzens einverleibte, dieser Amon mit der Himmelsleiter auf dem 
Haupte. Wenn der Expressionist von heute Musik als gelbe Stroéme 
malt, das ,,Lachen“‘ als Schaukelchaos wunderlicher, unqualifizierbarer 
Traumobjekte, dann beginnt sein Sehvermodgen hineinzutasten in die 
eigene Ubersinnliche Natur; er sieht, — vielleicht nur wie man Erinne- 
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rungsbilder sich vergegenwartigt, vielleicht in wachtraumendem Gleiten, 
— das, was dem TagesbewuBtsein am nachsten liegt, das Subjektive der 
Seelenvorgange seiner Leiblichkeit, aber alles dies verquickt, durchsetzt, 
verfalscht, verzerrt, verschleiert mit Elementen des WachbewuBtseins. 
Man kénnte dieses Versuchen, das eigene Wesen malerisch, — (ex- 
pressionistisch!) auszudriicken mit den ersten Sprechversuchen des Kin- 
des vergleichen. Des Kindes, welches trachtet, das eigene Wesen im 
Worte bewuBt zu ergreifen. Der Kiinstler alter Zeit, der Priesterkaste 
angehérig, wenn er sich selbst ergreifen wollte, hatte er sich aufzugeben; 
denn sein Selbst empfand er als einen Teil der groBen agyptischen Seele, 
der Natur, die ihn und sein Volk erzeugt hatte. Er sank zuriick in das 
Erleben seiner Natur, in das Erleben der Krafte, die ihn, als Teil dieser 
Natur, konstituierten und erhielten. Diese Natur als ewig bildende Ge- 
walt empfand er als die groBe Mutter, als Isis. Diese Natur, aus welcher 
der Erdenmensch entstand, er konnte sie imaginativ nicht anders fixie- 
ren, als in der Gestalt des Weibes, denn das Weib ist die Fleisch gewor- 
dene Imagination der Natur, und er sah in der befliigelten Isis einen vor- 
irdischen, noch gottlichen Zustand jener Natur. Er sah das freie Urbild, 
davon das irdische Weib ein Nachbild ist in Erdgebundenheit. Wir ver- 
stehen unter dem Begriffe: ,,Natur‘‘ die Gesamtheit der Bildekrafte, aus 
deren Wirksamkeit Welt und Menschheit entstanden sind. In der Leib- 
lichkeit des Weibes lebt noch heute das Urvermégen, alle Bildungen aus- 
zufiihren, welche im Verlaufe des Weltenwerdens der physische Leib des 
Menschen durchgemacht hat. Eine allumfassende Erinnerung lebt im 
Weibe und die Fahigkeit, immer Neues noch zu bilden und das Vor- 
handene damit zu bereichern, zu erhéhen, umzuwandeln. Auch die Fahig- 
keit, nach dem Impuls, den es empfangt, das Vorhandene zu erniedrigen, 
zu entsfellen. Die ewigen Bildekrafte, die heiligen Gottesmutterkrafte 
weben im Tiefverborgen eines jeden weiblichen Leibes und schaffen dem 
Geist die irdische Gestalt, in welcher er als Mensch zur Erde geboren 
werden kann, indem sie in seinen Leib alles hineinverspinnen, was Men- 
schenwesen als Erlebensfrucht zeitigte vom Urbeginn bis zum heutigen 
Tage. Die irdische Objektivation dieser Krafte, zusammengedrangt in 
eine menschliche Gestalt, das ist das Weib. Und geboren vom Weibe, 
erwachend zum Wahrnehmen der 4uBeren Natur, wird das Kind aufs 
neue umfangen vom Bannkreis der Mutter. Sein ganzes Gegenstands- 
bewuB8tsein, das an der AuBenwelt sich formt, ist nichts anderes als eine 
Erinnerungsgalerie der Bilder ihrer Werke, der Erde und ihrer Gestalten. 
So ist der Mensch geborgen in der Mutter immerdar und kann ihr nicht 
entrinnen. Welch tiberwaltigendes Gefiihl, also verwoben zu sein in das 
ungeheure Walten ihrer Krafte. Und zu wissen: ihren Zauberschleier, 
aus dem sie mir Leib und BewuBtsein gewoben hat, ihn zerreiBt nur der 
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Tod. Nur der Tod gibt mich mir selbst zuriick. ,,Ich bin das All, das ge- 
wesen, das ist und das sein wird; kein Sterblicher hat meinen Schleier 
geliftet.“‘ Was der Tod jedem Menschen bescherte, zuriickzusinken in 
das Geistbewuftsein, das war vor der Geburt des einzelnen, vor allem 
irdischen Geborenwerden, vor allen irdischen Naturformen, in den Osiris- 
geist, und nicht mehr als Objekt ihrer Hande sich zu fiihlen, sondern als 
Gott der Gottin gegeniiberzustehen, durch den ProzeB der Einweihung 
versuchte der Mensch des Altertums jene Umwandlung des BewuBtseins 
zu erkaémpfen, seiner Natur abzuringen, durch welche Umwandlung er 
vermochte, sich im Reich der Toten, im Ubersinnlichen zu erleben, nach- 
dem er durch die verhiillenden Schleier zum Wesen selbst hindurch- 
gedrungen war. Und aus diesem Erleben des wahren Wesens der Gottin 
entsproB jenes neue BewuBtsein des Ubersinnlichen, das heriibergetragen 
werden konnte in das wachbewuBte Erinnern: der Horos, welcher den 
Finger auf den Mund legt, der allen Sterblichen schweigt vom Todes- 
geheimnis jener Welt. 

Der Expressionist, welcher Musik als gelbes Stromen malt, welcher das 
,,Lachen‘‘, die Lacherschtitterung des Leibes nach subjektiver, innerer 
Wahrnehmung malt, was malen sie denn? Den auBersten Rand des Isis- 
schleiers! Sie beginnen wahrzunehmen das umhiillende Naturgewebe, 
dessen Prozesse ihr Leibes- und Seelenempfinden bedingen. Es ist keine 
Allegorie, zu sagen: die Natur ist das Weib; oder: das Weib ist die Natur. 
Es ist mehr als Symbolik, es ist der Ausdruck der Wirklichkeit. Der Aus- 
druck befremdet nur, weil man nicht mehr gewohnt ist, so Umfassendes 
in so einfachem, altgewohntem Wort zu suchen. Man ist nicht mehr ge- 
wohnt, einem Wort nachzusinnen, seinem Wesen nachzuspiiren, es in 
seinen lebendigen Bestandteilen zu erfassen, auseinanderzulegen, wieder 
zusammenzuftgen, bis der alte Begriff in neuer Schopfung geboren ist, 
jung und tiberquellend an Kraft, wie einst da Himmel und Erde ihn bil- 
deten. Wer mit dem Begriff des miitterlichen Weibes den Begriff der 
Bildekrafte, welche den Erregungen des Lebens Gestalt geben, sie in 
Formen bannen, verbindet, der wird in allem, was wachst, was wahr- 
nehmend mit dem Blicke abzutasten ist, in allem, was sein eigenes 
Innenleben an Vorstellungen aufschieBen 148t, in allem wird der das 
Wesen der Mutter erleben. Fiihlt er sich als Korper unter Korpern, — 
was ist sein Leib, in dem er lebt, anders als wortwortlich: das Werk der 
Mutter? Fiihlt er sich als Seele, da muB er empfinden, daB das Spiel seines 
BewuBtseins aus nichts anderem entsteht, als aus dem Gerinnen seiner 
dumpfen Willens- und Gefiihlserregungen zu Vorstellungen, d. h. inner- 
lich anschaubaren Bildern, welche aus den Bildekraften der eigenen Na- 
tur, d. h. wiederum aus den Kraften des Weibes, hervorgehen. Und wenn 
es Menschen gibt, welche betonen, nichts mehr von Erinnerungsbildern 


87 


wahrzunehmen, gedanklich nur mit Wortrechenmiinzen, anstatt mit 
bliihenden Vorstellungen zu hantieren, so bedeutet dies Entartung,. Ver- 
lust an Geistkraft und Geistbesitz. Wir sehen auch, daB der Menschen- 
geist nicht gewillt ist, sich um das bewuBte Besitzen seines géttlichen 
Erbteils betriigen zu lassen. Die Natur empfing bereits den Impuls zum 
Ausgleich, gewaltig regt sich die Mutter und 1a8t die Menschheit ihr 
Wesen empfinden und zerbricht dem BewuBtsein die Mauer leerer Be- 
griffe, toter Schalen. Der Pendel schwingt nach der anderen Seite, die 
Reaktion ist da als Expressionismus. 

Die Mutter raunt: Tone? Musik? Das ganze Weltall schwingt in stro- 
menden Harmonien, dies FlieBen, Steigen und Fallen der stromenden 
Bewegung, das ist das Leben. Dies ist das Leben, sonst nichts ist Leben, 
damit fiille die leere Schale deines Begriffes. Das stromt im Blut, das. 
stromt in den Saften der wachsenden Dinge, das flieBt und steigt und. 
schwebt und sinkt unablassig in allem und allem. Musik? Als die Men- 
schen noch nicht verarmt an innerem Vermogen waren wie heute, da 
erlaubte ich ihnen noch, Musik, d. h. Leben malerisch im Bilde subjek- 
tiven Empfindens auszudriicken. Sie fiihlten in den Ténen das Leben, 
aus dem ich bilde; der Abglanz meines eigenen Wesens in ihnen, ihre 
eigenen Bildekrafte als Vorstellungsvermogen, als Phantasie, durften 
sich begegnen mit mir. Was sie da empfanden, gossen sie in eine Form, 
in das Bild der Musikwahrnehmung, in die erstarrte Miene und Gebarde 
des sich im Tonestrom erlebenden Menschen. Aus dem Bilde der heiligen 
Cacilie, aus den Mienen der singenden Engel ist auch schon wieder ein 
Typus der Nachahmung geworden, eine Schablone, eine leere Schale. 
Musik? Da schau hin, da quillt es, da regt es sich. Du meinst, das k6nne 
nicht. gemalt werden? Du wirst es so malen miissen, weil du die Realitat: 
des Geschauten so drangend, so qualvoll fiihlen wirst, daB du nie mehr 
wirst konnen in den Schablonenbegriff Musik zurtickfallen. GewiB, in- 
dem du Musik als Strome darstellst, hast du kaum mehr als verworrenes. 
Ahnen, und nicht das Leben, den wundervollen Alldurchdringer, dar- 
gestellt. Du hast getastet, hingestrichelt, wie Kinder tun mit dem ersten 
Stift in der Hand. Nicht als Kunstwerk, wohl aber als Lebensdokument 
ist dein Bild wichtig. Die Bewegung des Expressionismus wird nicht ein- 
zudammen und abzudaémmen sein; denn sie ist der Ausdruck einer 
inneren, nach Offenbarung ringenden Wirklichkeit. Ihr Gegendruck ist 
um so gewaltiger, weil sie so lange unter dem Schutt der Begriffe ver- 
harren mufte. Dieser Begriffe, die selbst gar nicht mehr beanspruchen, 
Behaltnisse des Lebendigen zu sein, sondern nur als Titel, Namen, Scha- 
len gewertet werden wollen. Sie sollen nichts Reales, sie sollen nur Merk- 
zeichen fiir Sinneserregungen sein, deren Ursache Eindriicke der AuBen- 
welt oder Veranderungen innerhalb des eigenen Leibes waren. Doch die 
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Tatsache, daB die inneren Bildekrafte (die Natur im Einzelnen), dem Im- 
puls des subjektiven Erlebens folgend, dies Erleben iibersetzen in ein 
Universum verschiedenster Merkzeichen, ist sie nicht ein wunderbarer 
Weltschopfungsakt im Menschen? Selbst noch in der abgeblaBten Schat- 
tengestalt des Merkzeichensystems? 

Die Menschheit hat vergessen, mit welch staunendem Entziicken sie 
einst, — vor langen Zeiten, — die Entdeckung machte, daB der Geist 
‘im Menschen die eigenen Bildekrafte der Mutter zu erregen imstande 
ist, wie die Gottheit die Imagination der Natur erregt, damit sein Wille, 
gekleidet in ihr Wesen, Gestalt gewanne. Jene Zeit und jenes iiberwAltigte 
Erstaunen schildert Homer plastisch und eindringlich. Wenn man Ho- 
mers Sprache als Merkzeichensprache auffaBt, dann gelingt es auch, liber 
die eindringliche Schilderung hinwegzulesen, weil es nach diesem Sy- 
stem ja doch nur Worte sind, aus denen niemand verpflichtet ist, Konse- 
quenzen zu ziehen. 

Homer schildert in Ilias und Odysdee ein MenschenbewuBtsein, dessen. 
Vorstellungswelt geisterzeugt ist und von Gottern gelenkt'wird. Wenn 
Achill Vernunft tibt, so geschieht es, weil Athene ihm erscheint; wenn. 
wiist des Volkes Ringen tobt, geschieht es, weil Zeus. in Heras Armen 
schlaft; wenn Agamemnon nicht vorwadrtskommt, geschieht es, weil 
Artemis ihm ztirnt. Nicht ein Ich, die Gotter geben den Impuls zum Auf- 
steigen der Vorstellungen, den Antrieb zu den Handlungen. Nur bei dem. - 
einen der Helden spielt sich das Innenleben anders ab. Er besitzt eine 
Fahigkeit, welche den anderen noch abgeht, und welche ihm schlieBlich 
den Vorrang vor allen anderen, und seinen Griechen den Sieg liber Troja 
erringt. Er erlebt nicht nur im Aufsteigen der Gedanken die Bildekrafte 
der Natur in sich, nein, er selber ist es, der den Kraften der Mutter die _ 
Richtung und Art der Bildung zu bestimmen vermag: Er ist erfin- 
dungsreich. Er vermag, wenn es ihm zweckmafig erscheint, den 
Vorstellungen, welche durch die Tatsache herausgefordert werden, andere 
Vorstellungen, die er aus eigenster Initiative gebildet hat, entgegenzu- 
setzen, und Menschen dazuzubringen diese, seine Vorstellungen statt 
der anderen aufzunehmen. Er liigt. Homer preist diese Fahigkeit als. 
eine Kunst und Kraft. Sie war ein Schritt vorwarts auf. dem Entwick- 
lungswege des WachbewuBtseins. Es haftet diesem Liigen noch nichts 
Schimpfliches an, es steht noch jenseits der moralischen Grenzen. Man 
empfand: Bilder aufzuzaubern in der Menschenbrust, — das vermochten 
bisher nur die Gotter! Oder die Halbgétter und fernen Heroen! Jetzt tut 
es ein Mensch, ein Erdenmensch, aus sich selbst. Wie vermag er das? 
Das vermag er, weil die Gottestochter Athene ihm wohl will und ihm 
ihre Kraft dienstbar machte. Wie sein himmlischer Schatten ist sie ihm 
nah und hilft ihm. Und wenn er liigt, so freut sie sich, denn Liigen gilt 
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hier noch als geistige Schépfungstat. Sie freut sich sogar, wenn er die 
Liige gegen sie selber wendet, sein eigen Wesen ihr gegentiber behaupten 
will. Als er endlich in der Heimat, in der Najadengrotte erwacht, und 
sie inm erscheint, wirft er ihr ein ganzes Gewebe erfundener, sein Wesen 
verhiillender Vorstellungen entgegen. Sie lachelt: ,, Unergriindlicher du! 
Erzlistbold! Kannst du denn niemals, — Selber im eigenen Lande noch 
nicht, ablassen von Tauschung — Und von Liigengeschichten, die dir 
so lieb und gelaufig? — Sprechen wir aber davon nicht mehr. Wir beide 
ja sind doch — Meister der Kunst... .“ Also zu lesen im dreizehnten Ge- 
sange der Odyssee. 

Erst spater, als die erfindungsreiche Kunst Allgemeingut des Bewubt- 
seins ward, da bannte man sie in die notwendigen unschadlich machen- 
den Grenzen der Moralbegriffe. Liigen durfte man fortan nur noch nach 
gewissermaBen vorhergegangener Ankiindigung: man darf liigen in der 
Form des geistigen Duells, des Kampfes von Klugheit gegen Klugheit: 
In der Diplomatie, — im Handel ..., im Minnedienst, ... und, ohne 
jede Bedingung: als Dichter. Diese Dinge sind wahrlich nicht herbei- 
geholt um als Entschuldigung oder Berechtigung fiir das Liigen gelten 
zu sollen. Aber sie sollen bekraftigen, wie sehr, wie vollig alle Wert- 
schatzungen abhangen vom jeweiligen Entwicklungszustand der Men- 
schenseele, ihren Fahigkeiten und Moglichkeiten. Sich selber erleben als 
Erreger von Imaginationen, als Lenker der Bildekrafte der eigenen Na- 
tur, man versuche nun sich auszudenken, wie tief dies Neue empfunden 
worden sein mu von denen, die es noch nicht besaBen, die abhangig 
waren von ihrem Vorstellen von dem, was die Situation diktierte. Und 
wenn die Situation besonders ergreifend war, dann fielen sie zuriick in 
den hellseherischen Atavismus, dann verdichtete sich das Erlebnis zur 
inneren Wahrnehmung, da erscheint der Gott, die Gottin, der Damon, 
die Nymphen, Sirenen, Dryaden. Sie alle sind die Objektivationen eines 
Erlebens der inneren oder auBeren Daseinswelt. Sie alle sind die Resul- 
tate der sogenannten physiologischen Verdnderungen infolge der Er- 
regungen des Nervensystems durch die Sinne. Diese Resultate fiihlt man. 
Die Alten sahen sie. Die Expressionisten sptiren wiederum diese Mog- 
lichkeit des Sehens der Empfindungsresultate. Wer da fragt: was kann 
das nutzen? Was kann man dadurch erkennen von den Geheimnissen 
der Natur? Der moge sich tiberlegen, da8B er ja auch als Materialist und 
Geistverneiner all sein empirisches Wissen nichts anderem verdankt, 
als den Resultaten seiner Bekanntschaft, seines Kontaktes mit Men- 
schen und Dingen, und daB diese Resultate nichts anderes sind, als die 
Vorstellungen, die er sich hat machen kénnen bei Gelegenheit des 
Kontaktes. Gesptirt, sind es Gedanken. Geschaut, sind es Wesen. Es ist 
dasselbe von zwei Seiten wahrgenommen. Und von welcher Seite man 


gO 


auch herantrete: es ist Wirklichkeit, Dasein, Leben. Und je voller die 
Schalen der Begriffe mit solcher Wirklichkeit angefiillt sind, desto 
starker an Wirksamkeit auf das Menschengemiit werden solche Be- 
griffe sein. 

Wenn man sich vorstellt, mit welch innerem Aufjauchzen die Mensch- 
heit damals an Odysseus jene Entdeckung machte: ,,Der Mensch braucht 
nicht nur sein BewuBtsein passiv zu erleben und durch die Gotter an- 
regen zu lassen, nein, der Mensch hat selber die Kraft, zu erregen, aktiv 
die Bildekrafte seiner Natur seinem Willen gemaf zu bewegen,‘‘ dem 
wird es nur als die Konsequenz der Entdeckung erscheinen, da8 rapid, 
in wenigen Jahrhunderten das ganze BewuBtsein eine Umwandlung er- 
fahren muBte. Ein jeder versuchte sich in der aktiven Kraft, die mehr 
Macht verleiht als die Starke des Armes; die Vorstellungskraft wird aus 
den altgewohnten Bahnen des passiven, hingegebenen Erlebens an 
Gotterimpulse hinweggelenkt und dem Einzelinteresse dienstbar ge- 
macht: langsam ringt sich aus dem passiven, in den Grenzen von Tem- 
perament und Vererbung gebannten, Ubersinnliches noch wahrnehmen- 
den BewuB8tsein das sich Willktir erobernde Bewuftsein der werdenden 
Pers6énlichkeit empor. Sie aber, weil sie ihre Bildekrafte den Zwecken 
irdischer Niitzlichkeit dienstbar gemacht hat, kann nicht verhindern, daB 
alle Wahrnehmungsfahigkeit nun vom inneren zum duferen Erleben 
gefiihrt wird, darin aufgeht, darin erstickt. Das Erléschen des alten Hell- 
sehens geht vor sich in genauem Verh4ltnis zu dem Aufglimmen, Auf- 
flammen der menschlichen Klugheit: Argus, der Vielaugige, Alles- 
sehende wird durch Hermes, der ihn einschlafert mit dem Spiel der Flote, 
getdtet. Auch dies ist Expressionismus, Expressionismus der Weisheit 
in der Sprache iibersinnlicher Bilder. Und als nun in der Zeit der Re- 
naissance die vollentwickelte Persénlichkeit erlebt ward, jubelnd erlebt 
ward im Uberschwang ihrer Krafte, da hat sie in diesen Menschen den 
Gipfel der Willkiir erreicht, von welcher Homers Helden noch staunend 
traumen. Da schwelgen sie, diese Menschen, in sich selbst, nicht ahnend, 
daB sie sich selbst verzehren im GenuB. 

Ein ferner Nachglanz alten Geisteslebens webt in ihnen; sie fiihlen ihn, 
er vermahlt sich in ihnen mit der Wonne der Willktir, er wird in ihnen 
wiedergeboren als kiinstlerische Phantasie. Ja, alles ist dem Hochst-_ 
subjektiven, ist der Persénlichkeit entsprossen, doch in dieser Person- 
lichkeit lebt noch das Gefiihl fiir die Verhaltnisse, die Bildungen, in denen 
der Geist der Gottheit sich darstellen kann. Mit welcher Warme, welcher 
Inbrunst werden die christlichen Sinnbilder kiinstlerisch erlebt! Nicht 
nur vom Kleriker; ein feiner Instinkt warnt den Weltmann, warnt den 
Forscher, an diese Sinnbilder mit dem Fragespiel: ,,wirklich oder un- 
wirklich?‘ heranzutreten. Mit Innigkeit malen sie die heiligen Bewe- 
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gungen der Miitter, weil sie das Vergangene und geistig doch Unver-- 
gangliche in ihrer so willkiirvollen Person selig aufs neue erleben. Dies- 
ist das Wundersame religiéser Sinnbilder, daB sie historische Urerleb- 
nisse der Menschheit darstellen: Erstlinge des Erlebens, Neubildungen. 
des BewuBtseins. Zwar sind sie erlebt worden, doch erlebt auf den Gipfeln 
der Menschheit, und deshalb nie ausgelebt, immer noch erlebbar im. 
einzelnen, langsam, langsam hinabsinkend in die Seele der Gesamt- 
menschheit, langsam, langsam vollziehend in sich die Wandlung vom 
kéniglichen Einzelbesitz zum menschlichen Allgemeinbesitz. Erlebbar 
in unzahligen Abschattierungen, und jedesmal als ein Einzig-Wunder- 
sames und unerhoért Neues empfunden. 

Der Renaissancemensch, dessen willkiirvolles Ich die Bildekrafte der 
eigenen Natur, sein altes Geisterbteil der Ahnen, zu erregen und flr sich 
selbst gedanklich fruchtbar zu machen versteht, er gibt sich noch in 
unterbewu8tem Empfinden Rechenschaft dariiber, woher ihm diese 
Kraft erwuchs. Der Renaissancemensch, von der Betrachtung der 4uBe- 
ren Natur erregt, versucht.ein neues Verhaltnis des Verstandes zur 
Gottheit zu finden: das Verhaltnis des Denkers zur Welt der Formen. 
Die Tradition des Glaubens ist ein Joch, dem der Verstand entwachsen 
ist, in dem nur noch Gewohnheit ihn fesselt. Und er fiihlt, diese Fessel 
ist briichig geworden und er sucht nach einem anderen Mittel, sich sein. 
Dasein innerhalb des Weltgeschehens zu erklaren: er schlagt den seiner 
Willkiir wiirdigen Weg ein, sich sein Dasein durch selbstgemachte, an. 
der Naturbetrachtung gewonnene Vorstellungen zu entratseln. Sein Ich, 
sich der Natur zuwendend, fiihlt ein Neues, Unsagliches in sich erwachen 
in der Moglichkeit, als Denker die Welt als Universum der Formen zu er- 
fassen. Er fuhlt aus dieser Welt der Gebilde sich entgegengliihen die 
Kraft zu einer Neuschépfung der Begriffe. Den Gott, dessen Blut der 
Rebensaft, dessen Leib die Weizenfrucht, der Mensch fiihlt sein Wesen. 
im Geiste der Natur geheimnisvoll und verheiBend hinter dem Schleier- 
gewirk seiner Mutter. In ungeheurem Auflodern zu gréRerer, zu denke- 
rischer Selbstheit stromt ihm sein Wesen entgegen, entgegen der Bele- 
bung: das Erdenkind, getragen von den alten, fast versagenden Kraften 
der Erdenmutter, empfangt sein Leben durch den Gottessohn, verborgen. 
im Gottesschofe der Mutter Natur, der miitterlichen Jungfrau Maria: die 
Miitter begegnen sich. Und immer so, nie anders, wird das Irdische le- 
bendig, als durch die Berithrung mit dem unsterblichen Geist. Nie anders 
auch wird die Menschenfrucht lebendig und bewegt, als durch die Be- 
ruhrung mit dem zur Inkarnation schreitenden Geist, der sie zu seiner 
Wohnung erlesen hat. 

Das Bild der historischen Maria wird nicht durch solche Betrachtung 
beiseite geschoben. Das Bild Mariens erfahrt erst die ihm zukommende- 
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‘Wiirdigung, wenn die géttlichen Krafte der Geistnatur als in ihr wirkend 
-gedacht werden. Den Begriff ,,Maria‘‘ auszudehnen und in ihm zu er- 
fassen nicht nur die Bildekrafte des Leibes, sondern auch die in der Seele 
wirkenden, ist es nicht durch die nicht abzuleugnenden Tatsachen des 
Lebens begriindet? Schaffen nicht im Menschen seelisch wie leiblich die- 
selben Krafte der Weltnatur, aus denen der Mensch hervorgegangen ist? 
Wird nicht Leib und Seele von der Natur bestandig gespeist? Der Leib 
durch ihre Pflanzen- und Tiergebilde, durch ihre Minerale auch; die 
Seele durch die Vorstellungen, die an der Natur gewonnen werden? DaB 
-ein jeder dereinst den gottlichen Sohn in der eigenen Seele erlebe, — ist 
es nicht allerchristlichste Hoffnung? 

Der religids bediirftige Mensch unserer Zeit muB das verstandesgemaBe 
Erfassen des ewigen Sinnbildes erstreben; seit Jahrhunderten ist sein 
Bewuftsein hingerichtet worden zu dieser Art des Erfassens:'sie ist jetzt 
seine ihm naturgemafe und normale. Soll er an die gottliche Jungfrau, 
an die gnadenvolle Mutter, an die gottliche Abstammung ihres Sohnes 
glauben kénnen, dann mufB er sich aus Begriffen die Briicke zum Glau- 
ben zimmern dtirfen. 

Ist dies nun unreligids? 

Die Bestrebungen, begrifflich sich den Sinnbildern zu nahern, wird 
gern mit dem Wort Pantheismus abgetan. Dies ist ein Wort, das man 
bildete, als man mit den inneren Sinnen nicht mehr die Allnatur erleben — 
konnte. Es war unverstandlich geworden, was die Priester in den Sinn- 
bildern der Gottergestalten erkannten, und was sie damit vor die Seele 
der Volker stellten. Weil man selber persénlich empfand, weil man den 
_ MaBstab des Persénlichen an alles legte, konnte man sich die Gotter 
‘nicht anders, denn als Phantasiepersonen denken. Die Gotter sind eben- 
_sowenig Personen der Phantasie, als die Schwerkraft oder die AbstoBungs- 
kraft Phantasiepersonen sind. Doch kann man die Tatigkeit dieser Krafte 
beobachten, wie sie wirken in Natur und Mensch. Das BewuBtsein kann 
ihr Wesen in einer seelischen Objektivation, einem Bilde, einer leben- 
digen Form, darin das Wesen sich wahrnehmbar darstellt, wie sich dem 
irdischen Auge das Licht als Sonne darstellt, erleben. Der Verstand kann 
ihr Wesen in Begriffe fassen; als Pantheismus der Begriffe konnte dies 
angesprochen werden. Denn hinter dem Wort ,,Pantheismus“ steht als 
Sinn die Vielheit der die Welt wirkenden Gotteskrafte. Der Pantheismus 
-versucht die Gottheit in der Mannigfaltigkeit ihres Schaffens zu erfassen. 
Der Monotheismus versucht hinter die Mannigfaltigkeit zu ihrem Ur- 
-quell, zum Wesen selbst, zu gelangen. Es sind zwei Bestrebungen, die 
heute vom Erkenntnissuchenden nicht mehr als einander feindliche, 
sondern als einander erganzende aufgefaft werden sollten. Das tiber- 
-waltigend erhabene Wesen der Einheit wird um so deutlicher das Be- 
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wuBtsein ergreifen, wenn dies BewuBtsein versucht hat, die Vielheit der 
von der Einheit ausstrahlenden Krafte kennen zu lernen. 

Man kann sie verstandesgem48 mit den Begriffen empirischer Wissen- 
schaft studieren. Man kann sich ihnen durch geistiges Wahrnehmen, 
durch tibersinnliches Erleben nahern. In beiden Fallen hat man es mit 
Realitat zu tun; der Unterschied besteht darin, daB8-im ersteren Fall die 
Form, im zweiten Fall das die Form Belebende wahrgenommen wird. 
Man wird nicht bestreiten wollen, daB das belebende Wesen einer Er- 
scheinung weit realer ist, als ihr Kleid, die Form. Der Verstand ist ein 
recht junger Erdenbiirger noch, verglichen mit seinén Vorfahren, den 
BewuBtseinszustanden, die ihm vorangingen und Stufenleiter bildeten 
von ihm bis zu jenem fernen UrbewuBtsein, das im Sinnbilde des Adam 
dargestellt wird. Sie alle, mehr oder weniger, erlebten noch des.Lebens 
Wesen. Dem Verstand allein blieb es vorbehalten, das Wesen nur in der 
Hiille der Begriffe tasten zu ko6nnen, den Maskenschneider der Begriffe 
zu machen. 

Wie wenig bedarf es, um dem Verstand das Handwerk zu legen: ein 
wenig Entsetzen, Verzweiflung, Schmerz, — ein wenig korperliche Zer- 
ruttung oder Krankheit, d.h. Kampf dagegen, und das BewuBtsein fallt 
zurlick in Zustande des Atavismus, die es durchschauern, mit dessen 
Erlebungen es sich nicht auseinandersetzen kann, verfallt der seelischen 
, Erkrankung‘“. Die zu Hochstleistungen auflodernde Phantasie des Ge- 
nialen, das zu Wahrnehmungen gesteigerte Traumleben, schon sie sind 
nicht mehr ,,normal‘‘. Wie eng ist doch der Bannkreis des Normalen: 
Ein wenig verspatetes VergangenheitsbewuBtsein, — ein wenig ver- 
frihtes ZukunftsbewuBtsein, und die unheilvolle Grenze ist tiberschritten. 

Zu wissen, welches die Wahrnehmungsméglichkeiten sind, nach wel- 
chen der Expressionismus von heute hintastet und strebt, vermag durch- 
aus der Verstand einzusehen, wenn er gewillt ist, von der Geschichte des 
BewuBtseins vergangener Zeitlaufe zu lernen. Die Historie aller Historien 
ist vorhanden und festgehalten in der Sinnbildersprache der vélkischen 
und Rassenmythologien. Nach ewigem rhythmischem Gesetz schwingt 
alles Leben und Erleben: aus dem Geist in die Stofflichkeit, aus der Stoff- 
lichkeit zurtick in die géttliche Fruchtbarkeit des Geistes. Wir erleben 
diesen Rhythmus in Wachen und Schlafen, Leben und Sterben. Wir er- 
leben ihn in der Natur als Tag und Nacht, Sommer und Winter, Welt- 
entstehen und Vergehen. Das groBe Mysterium des Weltentstehens und 
-vergehens wiederholt sich in mikrokosmischer Einkleidung als Ent- 
stehen und Vergehen des Menschenleibes; in noch kleinerem Verhialtnis 
in den Zustanden des Tagwachens und Nachtschlafens. Die BewuBtseins- 
zustande der Vergangenheit spiegeln ihr Wesen in den Zustanden des 
Tiefschlafes, des Traumens und der Ubergange bis zum Erwachen. Wir 
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erleben an jedem Morgen das Wunder der Reinkarnation; bis zu einem 
gewissen Grade auch bei jedem Ejinschlafen das Entkorpern des Be- 
wuBtseins. Und wir sehen, da8 wir zwar jeden Tag dieselben Phasen des 
BewuB8tseins durchmachen, jedoch diese selben Phasen an jedem Tage 
mit anderen, mit neuen Erlebnissen erfiillen, nach der Kraft der inneren 
Fruchtbarkeit unserer Seele und der Initiativfahigkeit unseres Ich. Aus 
dem Geist, aus dem ,,Innern‘‘ der Natur ist das MenschenbewuBtsein ge- 
boren; aus dem Abgetrenntsein von ihr, aus dem kalten Begriffebann- 
kreis drangt sich das BewuBtsein wieder hin, ahnungsvoll hin zum ge- 
heimen, inneren Erleben der Dinge, zuriick zur Welt der inneren groBen 
Wirklichkeit. 

In den religidsen Sinnbildern der Kulte der Vergangenheit, in den 
mythologischen Gestalten der Gottheiten, lassen sich die Stufen-des tiber- 
sinnlichen, zum Wachen sich umwandelnden BewuBtseins deutlich unter- 
scheiden. 

Um rein geistige Zustande wiederzugeben, Zustande géttlichen Da- 
seins, zu bedeutsam, um in irdisches Erfassen erniedrigt werden zu dtir- 
fen, Zustande, die auch dem Geistauge sich nur als GroBen und GroBen- 
verhaltnisse offenbaren, erscheinen in der religidsen Symbolik gewisse 
mathematische Figuren: Kreis, Dreieck, das Kreuz in seinen verschie- 
denen Formen vom T bis zum christlichen Todesholz. Sie verbinden 
sich miteinander zum G) zum ? zum 2 zum G) usw.; zum Dreieck ge- 
sellt sich das Pentagramm, das Hexagramm. Was Begriffe dariiber aus- 
sagen, sind Annaherungen in Worten, die annahern an etwas, das in 
seinem tiefsten Wesen dennoch verhiillt bleiben muB. 

Als sollten sie einen Ubergang von rein geistigen Kraft- oder GréBen- 
verhaltnissen zu irdisch-kreatiirlichem Erleben bringen, verbindet sich 
der Kreis z. B. mit Strahlenhanden, oder mit Fliigeln und herabschwin- 
genden Schlangen, verwandeln sich die vier Haken des Svastika in lau- 
fende MenschenfiiBe. Und ein ungeheures Regen und Vermahlen hebt an, 
als wollte sich alles mit allem vermischen, Himmel und Erde sich 
kreuzen, um die unerhorte Fiille der BewuBtseinsméglichkeiten zu schaf- 
fen: Schlangenmenschen und Kentauren, Tiere mit Menschenhauptern, 
Menschen mit Tierhauptern, Gestirne tragende Menschengétter, Men- 
schen tragende Lotosblumen, in Gestirnen als ihren Schiffen fahrende 
Gotter, ein Heer von gefliigelten Wesen und Damonen, Menschenkénige 
mit den Abzeichen der Gottheiten. Das groBe Ringen des BewuBtseins 
nach Ausgestaltung in der Vielfaltigkeit kommt einerseits, und das Pro- 
blem der Zusammenfassung zum Zweck der Individualisierung kommt 
anderseits in gewissen Mischgestalten, wie z. B. in den Sphinxgebilden 
zum Ausdruck. Das Wissen um die historische Entwicklung des Welt- 

' bewuBtseins und um die Rolle, welche der Mensch in diesem Drama 
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spielt, diese sinnlich-tibersinnliche Wirklichkeit stellen die Gottergestal- 
ten dar. Und wenn je nach Volk und Kultur die Gestalten sich verandern, 
so bedeutet dies, daB die Stifter des Kultus das System verstanden, das ihr 
Volk ins Leben rief. Diese Gétter stellen eben gerade die Potenzen dar, 
welche die Eigenart des Volkes erzeugten und erhalten. Auch dies ist 
vom Standpunkt der Kunst, welche die Gestalten schuf, Expressionis- 
mus. Ubersinnliches, noch Geschautes, spdter traditionell Wiederholtes 
stellen diese Gétter dar; mit dem inneren Auge Wahrgenommenes und 
fiir das ganze Volk als Erlebungstypen Giiltiges, in Augenblicken hinein- 
gerissenen, inneren Erlebens stets aufs neue Wahrzunehmendes. Wie das 
Wesen des Lichtes sich in den Farben zugleich offenbart und verhiullt, 
so offenbart sich das BewuBtsein in den unzdhligen lebendigen Ge- 
schépfen, deren Leib ihm Offenbarungswerkzeug und Hiille ist. Eine 
jede Tiergestalt, ein jeder Menschentypus ist nichts als der Ausdruck 
eines BewuBtseins, und die Verschiedenheit des BewuBtseins bedingt die 
Formveranderung. Wie irdisches und geistiges Sein miteinander ringen, 
sich erganzen, bereichern, sich durch und aneinander entwickeln, wie 
aus dem Reiche des Lebens in das Totenreich die Krafte wirken, und 
beide an diesem Spiel der Krafte sich und ihre Daseinsformen verandern, 
in diesen Misch- und Zwittergestalten der Gotter und Gottmenschen ist 
-es dargestellt. 

Langsam, — in dem MaBe als sich die Gottheit den Menschenleib zum 
Tempel und das MenschenbewuBtsein zum Altar und zur Opferstatte ge- 
staltet, — verwandeln sich die Gebilde zur edlen Menschenform; die 
Gétter wandeln als Ideale der Menschheit tiber die Erde. Was in héchster 
Erfiillung in den griechischen Gottheiten zum Ausdruck gelangt, das 
sind jetzt die Méglichkeiten menschlichen BewuBtseins. Einen ganz 
bestimmten Typus eines im Menschen moglichen BewuBtseins gibt die 
Gestalt des Gottes wieder: derjenige, welcher als Kiinstler sich ganz 
hineinsinnen konnte in das Wesen des Ares, der wuBte: so sieht der Gott 
aus als Objektivation gerade und einzig nur dieser Kraft. Miene, Ge- 
barde, Knochenbau, Hauptbildung, alles und jedes ist nur Ausdruck 
dieses.BewuBtseins. Die Stirn des Ares kann nimmermehr geformt sein 
gleich der Zeusstirn. Die Stirn des Hermes gleicht nicht der Stirn seines 
‘Bruders Apollo, und die Lippen der Venus reden von anderem, als die der 
Juno oder Diana oder Athene: Welten verschiedener BewuBStseine spre- 
chen aus all diesen Mienen, die in der hingebenden Seele des Kiinstlers 
nach ihren ewigen GesetzmaBigkeiten entstehen. 

Auch dies ist Expressionismus, Expressionismus der Krafte, welche in 
der Vielfaltigkeit der Menschennatur schaffen und, je nachdem eine von 
ihnen tiberwiegt, den Typus eines besonderen BewuBtseins verursachen. 
Durch die Gewalt des die Herzen ergreifenden Christentums sinken die 
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Altare der Gétter in den Staub. Die Gottheit wirkt durch den Mensch ge- 
wordenen Sohn, und Menschen sind seine Freunde und Vertrauten. Ge- 
schlossen werden die alten Mysterienstatten. Die Geheimnisse der iiber- 
sinnlichen Welt werden in der subjektiven Art ausgedriickt, mit welcher 
die Sinnbilder der Vergangenheit und Attribute der entthronten Gott- 
heiten im Dienste des Christentums verwendet werden: Es ist alles noch 
vorhanden, aber alles wird in ein Verhaltnis zum Christus gebracht. Und 
dadurch reden die alten Symbole eine neue Sprache und offenbaren ein 
neues Zukunftsziel. Auch das Christentum hat noch den Engelmenschen, 
den Stiermenschen, den Lowenmenschen, den Adlermenschen, das Kreuz 
und den Kreis, die Pflanzen und Tiere als Bewu8tseinssymbole. — Auch 
hier bedeuten diese Symbole keine Abstrakta, auch hier bedeuten sie 
Wirklichkeiten. Wenn auch im Menschen, sofern er sich wach erlebt, von 
der Oberflache des BewuBtseins das Wesen der Schépfungs-, Verwand- 
lungs- und Zerstorungskrafte verdrangt scheint, in den unterbewuBten 
Tiefen der Menschenseele und des Menschenleibes wirken sie wie ehedem 
und beeinflussen die Willktir des Ich. Sie wirken auch wie ehedem in der 
den Menschen umgebenden Natur, die sein Leben und BewuBtsein speist. 
Wie nun das Ich ringt sich ihnen gegeniiber zu behaupten, der Mensch 
sich in harmonische Wirksamkeit mit ihnen zu bringen sucht, ohne die 
Errungenschaft der Personlichkeit einzubiiBen; was zu diesem Zwecke 
zu erstreben, zu erhoffen, zu bewirken ist, — davon reden die Verhalt- 
nisse, in der sich die Symbole zur Gestalt des Christus befinden. Sie alle 
reden von der hoéchst subjektiven Verbindung mit dem gottlichen Sohne 
als einzige Moglichkeit der Erhohung der Person zur geistigen unsterb- 
lichen Individualitat. Man sieht in der christlichen Kunst iiberall das 
Element subjektiven Erlebens hervortreten, es gehort zum Wesen des 
Christentums, daB jeder das Recht hat sich der Gottheit auf subjektive 
Weise zu nahern, in ihr den Erfiiller hochster Ichheit zu suchen. Ein 
jeder hat das Recht, nach den seelischen Moglichkeiten der Person dem 
Brennpunkt des Geisteslebens entgegenzustreben. Niemand hat dem 
Schreiber des Heliand verdacht, seinen personlichen Christus seinem 
Volke gebracht zu haben. Doch im Jenseits, in der Erreichung des Er- 
strebten, erlischt das persOnliche Element. In ,,les sarcophages chrétiens 
de la Gaule‘‘ von Le Blanc befindet sich die Abbildung eines Sarkophages 
aus Manosque, darstellend: ,,Die Verehrung des Auferstandenen durch 
die Apostel im Himmelreich.‘‘ Anbetend stehen die Apostel, sechs zur 
Rechten, sechs zur Linken, sich hinwendend nach dem Christus in ihrer 
Mitte. Und hier, wo héchste Geistigkeit dargestellt werden soll, versagt 
Menschenform und Bild. Nur im geheimnisvollen mathematischen Sym- 
bol steht der Christus zwischen den Zwolfen als Kreuz, das konstan- 
_tinische Christusmonogramm tragend. 
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Im weiteren Verlaufe der Entwicklung gesellen sich zum Bildnis des 
Heilands, des Gott Vaters, der jungfraulichen Mutter und der zwolf 
Apostel, — deren Wesen und Wirken ausgedriickt wird durch die An- 
ordnung der sie umgebenden Symbole, — die Gestalten der Heiligen. Wie 
die Gétterwelt dasteht als die Welt der Machte, welche das BewuBtsein 
des im Volks- und Stammestum aufgehenden Menschen der vorchrist- 
lichen Zeiten lenkte, so stehen die Heiligen da als die Typen und Vor- 
bilder der BewuBtseinserlebungen, in welchen sich die Kraft der Einzel- 
personlichkeit durch die Gnadenhilfe des géttlichen Sohnes oder der 
Gottesmutter emporringt zum Reich des Geistes. Soviel Heilige, soviel 
Wege und Méglichkeiten, im Christus den Erloser und Stiller aller Men- 
schensehnsucht zu erreichen. Nicht als tote Erinnerungsbilder gelten die 
Gestalten der Heiligen, sondern als immer wirksame Erreger von Ge- 
fiihlen, aus welchen der Wille zu hoherem Menschentum erwachsen und 
tatkraftig werden konnte. 

Die Renaissance, mit der auflodernden Willktir des Ich-Erlebens, 
durchgliiht Gestalten und Symbole mit der Gewalt des Ich: nicht mehr 
Typisches nur wird in der Erfassung der Idealformen erlebt, sich selbst 
erlebt der Kiinstler, die Besonderheit der eigenen Seele, durchdrungen 
von der eigenen schaffenden Geistigkeit, die sich der Wirkung des gott- 
lichen Sinnbildes erschloB; aus den Antlitzen der Heilande, Madonnen 
und Heiligen schaut das Gotterleben des Kiinstlers. 

Und auch in der Anordnung der Symbole verblaBt und weicht zuriick 
das christlich Typische vor dem christlich Personlichen, der Kiinstler 
stellt weniger Verhdltnisse, allgemeingiiltige Verhaltnisse der Person 
zum Christus dar, als die Zustande der eigenen, vom Empfinden des Gott- 
sohnes erregten Personlichkeit. 

Zustande unterbewuBter Seelenvivisektion schafft Diirer in seiner 
,,Melancholie‘‘. Da stehen seltsam gesellt, alle Potenzen, die das im Ge- 
miit hervorbringen, was man ,,Melancholie“‘ nennt, in unsaglich weis- 
heitsvoller Anordnung vom Genius des Meisters in das darzustellende 
Verhaltnis gebracht. Ja, wenn dies alles gerade so zusammenwirkt, dann 
herrscht im Menschen Melancholie. 

Wenn Diirer den heiligen Hieronymus bildet, dann setzt sich sein Ich 
auseinander mit dem Wesen des Heiligentypus und lost Diirerisch das 
Problem des HieronymusbewuBtseins: die Loésung des Problems ergibt 
die Anordnung der Symbole im Gemach des Heiligen von der Anwesen- 
heit des Lowen bis zur Birne oben an der Decke. 

Diirer spintisiert nicht; die vom Ich erregte Phantasie vermag noch 
sich speisen zu lassen aus unterbewuBten Griinden ewiger Erinnerung 
und lenkt die Handhabung der unsterblichen Symbole. Man schaue doch 
hin: vom Standpunkte des Verstandes welch tolle Zusammenstellung 
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widerstrebendster Objekte in beiden Bildern! Und dennoch: welche Wir- 
kung auf das sich hingebende Gemiit! Im Geheimnis der tief-sinnvollen 
Verbindung liegt die Macht der Wirkung. 

Allein dieser Nachklang des alten iibersinnlichen Vermégens, diese 
Inspirationsfahigkeit der Phantasie, sie erloschen allmahlich unter dem 
Einflu8 der aufbliihenden empirischen Wissenschaft. Mehr und mehr 
~ mussen alle Krdfte den Anforderungen an reine Verstandesleistung 
dienstbar werden, bis endlich die Malerei in der genauen Wiedergabe des 
Erlebnisses, das der Mensch an der AuBenseite der Dinge haben kann, 
ihr Ziel und Geniigen findet, und als Impressionismus einem nicht mehr 
zu steigernden Gétzendienst der Sinneseindriicke verfallt. Das Wesen der 
Kunst erstirbt in der Technik. Erstirbt, — um in den Tiefen des BewuBt- 
seins die Reaktion gegen das Joch der Abhangigkeit des BewuBtseins 
vom Formenwesen der Sinnenwelt auszulésen, mit dem Impuls der Sehn- 
sucht nach dem fruchtbaren Eden der Geisteswelt die Seelen zu durch- 
dringen, da sie sich selbst erfassen wollen in ihrem Innenleben und 
ubersinnlichen Dasein: erstirbt um aufzuwachen als ,,Expressionismus‘‘. 
In den verschiedensten Arten tritt dieses sehnende BewuBtseinstasten 
nach der inneren Wirklichkeit auf. Nicht nur Musikerleben, nicht nur 
Stimmung und Meinungen als seelische Wirklichkeiten sucht es in An- 
schaubarkeit zu bannen, auch das geringste, rein mathematische Ver- 
haitnis, in welchem die Kreaturen zur Natur stehen, ringt im Gemiit des 
Kiinstlers nach Ausdruck. 

Aus den Bildern Franz Marcs, — der statt der kiinstlerischen Gaben, 
die von ihm noch zu erhoffen waren, sich selber, sein Leben dem Vater- 
land als Opfergabe hingegeben hat, — spricht das Ringen um die Lésung 
des Problems vom Geistverhaltnis der Geschépfe zur Schépferin Erde. 

Eine Sammlung seiner Werke war ausgestellt durch die Miinchener 
Neue Sezession. Ein starkes Gefiihl fiir die innere Wesensverwandtschaft . 
von Mensch und Tier und Pflanzen und Gestein waltet in diesen Bildern; 
ein Gefiihl, das sich durch die Aufenseite der Dinge nicht tauschen 1aBt. 
Ein Gefiihl, das Marc nicht verstandesgemaB8 zu begriinden vermag, das 
ihn aber mit unabweisbarer Gewalt wissen la4Bt: es wirken dieselben 
geheimen Prinzipien des Werdens und Wachsens in allem, was ist. Sie 
- wirken in dem VerknoécherungsprozeB der Hirschgeweihe, sie wirken in 
dem Verholzen der Pflanzen; sie geh6ren zueinander, diese Baumformen 
und dies Geflige der Geweihe; und Marc malt seine ,, Hirsche‘ in innig- 
ster Formverwandtschaft mit dem umgebenden Gezweige des Hoch- 
waldes. 

Doch nicht nur die Krafte des Verholzens werden im Baumleben 
offenbar: wie Gebdrden, die Gefiihle und Willensregungen ausdriicken, 
Gebarden, die aus dem Prinzip der Innenbewegung geboren sid, hat 
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ein jedes Gewdchs seine ihm eigentiimliche Wachstumslinie und Be- 
wegung. 

Jene zarten gebogenen Linien der Frithlingsbaume auf Marcs Bild 
»Akte im Freien‘‘ sind verwandt der allem eckigen abholden Wachstums- 
linie des weiblichen Leibes. Die Frauengestalten des Bildes und die 
schlanken Baume schmiegen sich ineinander. Wenn Marc Pferde malt, 
dann kann er nicht anders als ,,Innesein‘‘ malen; seine ,» opringenden 
Pferde“ in Friihlingsgeflirr der Natur sind nichts fiir sich allein, sie sind 
ein Stiick dieser Natur selbst, die wie in Kurven bewegt erscheint, sie 
sind, springend, mit fortgerissen im flirrenden Kreislauf des Lebens. 
.; Nun vollends keinen Zweifel mehr laBt das Bild ,,Pferde und Adler“ 
aufkommen iiber die Gefiihlsintention des Kiinstlers. Die stehenden 
Pferde sind wie iiberdeckt von einem seltsamen Gefiige von Kurven und 
Diagonalen, sie sind darinnen. Pferde sein heiBt ,,darinnen sein‘’. Ganz 
nahe streift sein Gefiihl das Wesen, das im Pferdesymbol der Mytho- 
logien wirksam ist. 

Der Expressionismus wird sich nicht geniigen lassen an diesem ersten 
Wahrnehmen der Spuren vom Geheimnis des Lebens, er wird diesen 
Spuren weiter nachgehen, er wird die Ratsel des MenschenbewuBtseins 
losen, verstehen wollen. Er wird die verborgenen GesetzmaBigkeiten des 
eigenen Wesens erkennen wollen. Dieser heilig-unbeugsame, erfillungs- 
sichere Wille spricht aus Haltung und Miene des Gotteskindes der ,,Ma- 
donna‘‘ von Felix Melzer. 

| Die Natur hat den Menschen geboren, sie hat ihn aus sich entlassen, 
ihn auf sich selbst gestellt, ihn der Herrschaft des Verstandes tberant- 
wortet. Er ist mit sich allein; mit diesem WachbewuBtsein, das sich in 
Begriffen bewegt, die durch das Werkzeug der Sinne erzeugt worden 
sind, kann er die géttliche Mutter nicht mehr erfassen. Verschlossen ist 
ihm ihr Wesen in Harte, Kalte, Starrheit. Nichts blieb seinen Handen als 
die kreuzbeherrschte Erde. Und ahnend flammt in ihm auf: ,,Sollte dies 
Erbe nicht gentigen? Mein ist die Denkkraft. Aus Gotterdenken entstand 
der Kosmos. Meine eigene Seelenwelt, ich selbst baute sie mir aus den 
Vorstellungen, die ich den Sinneserregungen abgewann. Das ganze All 
der Begriffe, wer schuf sie, als ich, der Mensch? Und sollte bleiben mussen 
Gefangener und Narr meiner Geschopfe? 

Diese selbe Kraft, durch welche ich mir das Gefangnis der erdgebun- 
denen Begriffe fiigte, diese selbe Kraft wird, wenn ich ihre Richtung 
andere, mir dies Gefangnis auch zerbrechen. Diese selbe Kraft, wenn ich 
ihre Richtung Andere, wird in Anschaubarkeit bannen das unerkannte 
Lebendige.‘ 

Um)’ das Wesen dieses Gottessohnes weben die Worte des Paulus: 
Denn der Geist erforschet. alle Dinge, auch die Tiefen der Gottheit. 
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DER MENSCH AUGUST STRINDBERG IM 
SPIEGEL SEINER WERKE UND DAS PRO 
BLEM SEINES LEBENS ALS ZEITPROBLEM. 


A sogenannte schone Literatur gibt, indem: sie erstrebt darzustellen, 
was die Menschenseele bewegt, Bilder von Zeitzustanden. In ihnen 
wird objektiv, was subjektives Erleben einzelner oder der Allgemeinheit 
war.In der Macht zur Offenbarung geistig-seelischer Vorgange besteht alle 
Kiinstlerschaft, der Dichter rafft im eigenen intensiven Erleben gleich- 
sam wie in einem Brennspiegel zusammen das Wesen seiner Zeit und 
gibt ihm Worte, Gestalt und objektives Dasein. Auf der Biihne erreicht 
dies Dasein den héchsten Grad der Anschaubarkeit und Wirksamkeit. So 
da8 in Wahrheit auf der Bihne der Spiegel des Genius der Zeit sich aus- 
breitet, in dem die Zuschauer ihr eigenes Angesicht betrachten. Denn 
nichts ist auf der Biihne einer Zeit, was nicht zugleich Angelegenheit der 
Menschen dieser Zeit gewesen ware. Und was irgend dort sich Platz er- 
kampft und behauptet hat, vermochte es nur, weil es, herausgeboren aus 
dem Wesen dieser Zeit, im Wesen der Zeit selbst Widerhall und Wesens- 
verwandtschaft fand. 

Soviel Seelenmattheit und Unfahigkeit, soviel Seichtheit und bunte 
Augenweide auf der Biihne; und die Bedeutsamkeit der dramatischen 
Bilder findet nur Beifall im MaBe der erlebbaren Wesensverwandtschaft 
im Zuschauerraum-, 

Wenn die Bedeutsamkeit wachst und den Plan der Alitagsbediirfnisse 
verlaBt und sich den Daseinsproblemen der Menschheit zuwendet, ent- 
-stehen jene groBen dramatischen Gemalde, die Jahrhunderte, Jahr- 
tausende uberdauern. 

Deshalb mag es wohl einer literarischen Betrachtung auch gestattet 
sein, einmal abzusehen von der Bewertung des Formalen, der Biihnen- 
wirksamkeit des Stoffes, der Verkettung und Losung der Motive, abzu- 
sehen von allem ,,wie‘‘, und sich ausschlieBlich zuzuwenden dem ,,was‘‘. 
Was bedeutet der Stoff gewisser Kunstwerke als Zeitproblem? 

Wessen sind diese Werke Herold und Wahrzeichen? Seit einigen 
Jahrzehnten sind August Strindbergs Dramen auf der Biihne anzutreffen. 
Langsam, Schritt um Schritt haben sie sich dort das Biirgerrecht er- 
worben. Nicht die Nachwirkungen eines grofen Erfolges, einer ersten 
Sensation, sondern ein allmahliches Vor- und Eindringen hat ihnen den 
Plan erobert. Heute gehoren Strindbergs Werke zu den meistgelesensten, 
ja, zu den meistgekauften Biichern. Es ist offenbar ein Kontakt zwischen 
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Autor und Publikum vorhanden. Und die Anhanger Strindbergs sind sich 
klar dariiber, daB die Lebensfrucht von Strindbergs geistigem Ringen 
nicht in den Dramen der siebziger, achtziger, neunziger Jahre des vorigen 
Jahrhunderts zu finden ist, sondern in den, nach der grofen, im ,,In- 
ferno‘ geschilderten Seelenkatastrophe, entstandenen ,,Meisterdramen“. 
Und so hoch auch gewisse historische Dramen eingeschatzt werden, der 
eigentliche ,,neue‘’ Strindberg lebt in Werken wie: Nach Damaskus, 
Rausch, Totentanz; in den Kammer- und Méarchenspielen und im 
Traumspiel. : 

Es ist eine eigentiimliche Welt, die darin sich dem Zuschauer offen- 
bart: alle diese Menschen, die sich dort bewegen, verbriidert ein gemein- 
sames Leiden. Sie sind nicht mehr im Vollbesitz der Krafte, welche der 
Artnatur des Menschen eigen sind. Ein béses Fatum scheint ihnen allen 
das geistige Riickgrat gebrochen zu haben, jenen inneren Halt und Hort, 
den der glaubige Jude, des Herrn gedenkend, seinen Stecken und Stab 
nennt. Es sind seelenkranke, hilflos in ein dunkles Gespinst verstrickte, 
unter dem Druck des Daseins keuchende und vergehende Menschen. Sie 
sind weder Helden, noch Kampfer; sie ringen und wagen nicht mehr; 
sie erliegen der Last des Alltags und hamischen dunklen Gewalten. 

Mitzuerleben die Geschehnisse auf der Bithne ist unerquicklich und 
peinigend; gequalt, erschiittert verlaBt man das Theater, man atmet 
auf, wie einem Seelenzwang entronnen. Der innere Mensch protestiert 
dies alles als Lebenswirklichkeit anerkennen zu sollen. Und dennoch, — 
er fiihlt, es ist Wahrheit darin. Gewisse Szenen, gewisse Worte sind Aus- 
druck tiefster Realitat. Ahnliches hat man da oder dort gesehen, im 
kleinen manches auch selbst erlebt. Man hat es nur nicht geniigend be- 
achtet, — vielleicht nicht geniigend tief erkennend hinabgeschirft. ... 
Vielleicht, fiir den scharfer Blickenden, gilt zu Recht das Wort, das 
immer wieder im Traumspiel von den Lippen fallt: ,,Die armen Men- 
schen! Es ist schade um die Menschen!‘ 

In den Briefen an seinen Ubersetzer Schering, die der deutschen Aus- 
gabe der Kammerspiele beigegeben sind, sagt Strindberg in Beziehung 
auf das Kammerspiel ,,Gespenstersonate‘‘: Es ist furchtbar wie das Le- 
ben, wenn einem die Schuppen von den Augen gefallen sind und man 
, das Ding an sich sieht‘‘. ,,Man lebt da in der Welt der Andeutungen, 
wo man in Halbtoénen spricht, gedampft, weil man sich schamt, ein 
Mensch zu sein!‘ 

Ist die Welt wirklich das ,,Irrenhaus, Zuchthaus, Leichenhaus, Erde‘ 
(S. 57 Kammerspiele), wie sie Strindberg erschien? Und wie kam es, da 
sie Strindberg so erscheinen muBte? Welches ist die merkwiirdigeSeelen- 
konstellation, der dieses subjektive Weltbild entsprang, und die so viele 
als der eigenen wesensverwandt empfinden? 
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Eine Reihe von Motiven werden in den Strindbergschen Dramen 
wieder und immer wieder abgewandelt. Man kann verfolgen, wie sie in 
den Jugend- und naturalistischen Dramen bereits sich andeuten und ent- 
wickeln, und in den Dramen des Fiinfzigers und Sechzigers volles Leben 
und hochste Deutlichkeit erlangen: das Motiv der unablassigen Wieder- 
holung peinlicher Zustande des Alltagslebens, das Motiv der so tragischen 
Dualitat des menschlichen Wesens, das Motiv der vollkommenen Wehr- 
losigkeit des Menschen gegentiber den verhiillten Schicksalsmachten, das 
Motiv des Sichverlierens, des Aufgezehrt-, Aufgeschlucktwerdens von 
einer ddmonischen Gewalt, das Motiv des leidvollen Wissens um die Sinn- 
losigkeit und den Schmutz des Erdenlebens, Strindberg nennt dies seine 
,conscientia scrupulosa‘‘ (S. 61 Kammerspiele, Briefe an Schering). 

Die Strindbergschen Meisterdramen nun sind das Schachbrett, auf dem 
der Dichter durch die handelnden Figuren das Wesen seiner Motive zum 
Ausdruck bringt. Die Figuren sind nicht da, um bestimmte Menschheits- 
typen darzustellen, so daB, was sie reden der Ausdruck ihres Wesens ist, 
sie sind, um Strindbergs Motiven zum Worte zu verhelfen. Es ist immer 
Strindberg, der spricht. Der Unbekannte, die Dame, der Arzt, der Bettler, 
die Mutter, der Konfessor, sie sprechen alle in Variationen uber das 
_Wesen der Motive. (Siehe Damaskus.) Dasselbe gilt fiir die Kammer- 
spiele, wie fiir das Traumspiel. Und selbst die Menschen. der Marchen- 
spiele sind Ausdruck der conscientia scrupulosa. Die Liebe der Kersti 
* (Kronbraut), sowie die Liebe von Schwanenwei8 im gleichnamigen Mar- 
chenspiel kann auf Erden unter dem Gegendruck der ,,Machte* ihr Ziel 
nicht erreichen. Erst mu8 Kersti siindigen, leiden und sterben, dann 
steigt die heilige Kirche empor auf dem verfluchten See. Erst mu8 der 
Prinz sterben, dann erst kann reine Liebe ihm neues Leben schenken. 
Man vergleiche die Strindbergschen Menschen mit denen Goethes und 
Shakespeares: Was Beaumarchais sagt, wird nimmermehr Clavigo sagen, 
noch sind Clavigos Ansichten von Natur aus die des Carlos. Die Worte 
Casars sind einzig nur am Platze auf Casars Lippen; und Julia kann 
nicht aussprechen, was Lady Macbeth sagt. Jedoch die Worte von Indras 
Tochter iiber das irdische Dasein sind ebenso heimisch in den Klagen der 
Dame, wie in denen des Unbekannten (Damaskus), der Gerda, des Sohnes, 
des Frauleins, des Studenten, des Fremdlings, des Herrn usw. der Kam- 
merspiele. Strindbergs Gestalten sind alle Genossen derselben Tafelrunde, 
die als ,,Gespensteressen‘‘ Strindberg nicht mide wird darzustellen. Aus 
den Tiefen seiner Seele taucht immer wieder ein Bild empor, ein Bild, 
das wie eine peinvolle, aus tiefster innerer Not emporgequalte Karrikatur 
des Abendmahles anmutet. In der Gespenstersonate gibt der Bediente 
Bengtsson eine Schilderung solchen , Gespenstersoupers“, daselbst auch 
der Student eine gleiche aus dem Leben seines Vaters. Die Gespenster- 
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tafel ist zu finden in Damaskus I, in der Szene Asyl, vom Konfessor er- 
klart, in Damaskus II, Szene: Das Bankett im Kruge. Der Roman 
,chwarze Fahnen“ beginnt mit der Darstellung eines Gespensteressens. 
Es ist immer dasselbe, was Strindberg damit meint: Die Gestalten sind 
die Objektivierung all der qualvollen Erkenntnisse, die wir mit unserem 
Herzblut erkauften; sie treten auf in den Bildern der Menschen, durch 
die wir sie erlebten. Die Erinnerung daran ist unser Tischgenosse jeden 
Tag, wir sind der Gastgeber, sie die fatalen Gaste, wir speisen sie, sie 
leben von uns. Oh, da& wir sie davonjagen, ausstoBen k6énnten auf 
immer! : 

Vergebliches Trachten! Sie kehren wieder, sind immer wieder da. So 
wollen die Gastgeber in Strindbergs Dramen reinen Tisch machen, ver- 
scheuchen, — wenn jemals es gelingt, so ist das Ende Wahnsinn und 
Tod. (Erzahlung des Studenten in ,,Gespenstersonate‘‘.) Am Ende seines 
III. Teiles ,,Nach Damaskus‘“‘ versucht Strindberg, sich von der Idee zu 
befreien, sich durch restloses Entsagen mit den Gespenstern zu ver- 
sodhnen, die Gespenstertafel in ein Kollegium von Ménchen umzuwan- 
deln, die sich durch Erkenntnis der Sinnlosigkeit des Daseins und durch 
Wunschlosigkeit vom Joch des Daseins befreiten und wenigstens unter 
sich in kalter Vereinsamung Frieden finden. Er schafft ein Bild, das an 
das Rosenkreuzkloster in Goethes Gedicht ,,Die Geheimnisse‘‘ gemahnt, 
aber gemahnt wie ein Zerrbild hinweist auf sein unerreichbares Vorbild, 
wie eine Mi®geburt auf ein von allen Genien gesegnetes Geschopf. 

In Goethes Kloster atmet alles liebendste Lebensbejahung und quel- 
lende Fruchtbarkeit; das Kollegium Strindbergs hat durch geistige 
Ubungen das Wahrnehmungsvermégen so verfeinert, da& Rede tiber- 
fliissig ward; man sieht das Innere der anderen. Man wei8, daB Friede 
nur moglich in der Harmonie der Seelen, deshalb ziichtet man ktinstlich 
diese Harmonie. Der Prior ist am hdchsten ausgebildet, gleichsam der 
kontrollierende ,,Galvanometer‘‘, der Unterbrechungen dieser Harmonie 
zu beseitigen hat. Die Weisheit des Kollegiums besteht in der Erkenntnis 
der menschlichen Nichtsnutzigkeit und ihres unlésbaren Widerspruchs 
(siehe Geschichte des Paters Uriel). Es ist unméglich als Mensch zur Er- 
kenntnis des Geheimnisses der Welt zu kommen, man kann nicht 
wissen; deshalb ist es praktisch, zu glauben, aller Weisheit SchluB ist: 
nicht ,,entweder — oder“ sondern ,,sowohl als auch‘: Humanitat und 
Resignation (S. 266, Damaskus III). Denn alles ist eitel (S. 261, Pater 
Clemens). 

Die Uberzeugung, daB der Mensch dem unlésbaren Widerspruch des 
Lebens unrettbar verfallen sei, niemand, auch die Gré8ten nicht, sich 
ihm entziehen kénne, ist eigentlich das Hauptmotiv, von dem die anderen 
nur die notwendigen Folgerungen sind. Dies ist Strindbergs personliche, 
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sein Seelenleben wie ein atzendes Gift zerfressende Uberzeugung, die er 
wieder und immer wieder in seiner fiinfbandigen Lebensgeschichte aus- 
spricht. Man lese in dieser erbarmungslosen Vivisektion der eigenen 
Seele, wie es Strindberg unméglich ist, anders, als von extremem Stand- 
punkt Dasein und Menschen zu erleben. Entweder in vdlliger Gefiihls- 
hingabe, oder im kaltesten, ja schnddesten Kritizismus. Mit ungeheurer 
Vehemenz erfaBt er Zustande und Menschen, um von heifester Be- 
jahung zu hohnischer Verneinung zuriickzuschnellen. Er selbst weiB 
das; er weiB, wie er monoman wird, je nach dem Pol, in dem er sich er- 
lebt, ob im Eis des Verstandes, ob im Rausch der Sinne. Der jeweilige 
Pol bestimmt sein Urteil, nicht Strindberg selber, es hangt davon ab, ob 
ihn der Pol ,,Geftihl“‘ oder der Pol ,, Verstand‘ jeweilig aufgeschluckt hat. 
In ,,Entwicklung einer Seele‘‘ konstatiert er, wie er unter dem Druck ' 
der Stimmung monoman wird. Im dreiBigsten Lebensjahr wird er zum 
erstenmal Vater. Der Gedanke steigt auf: Vater! das ist wie wenn die 
Pflanze Samen angesetzt hat; der Nachfolger ist da, sie ist alt, abgetan. 
Dies Geftihl des Vaterseins, d. h. Altseins besitzt ihn ganz. Er schreibt zu 
dieser Zeit an Aufsatzen tiber Alt-Stockholm. Ohne sich dessen bewuBt 
zu werden, mischt er in die Schilderung langst vergangener Stockholmer 
Zeiten Erinnerungen aus seinem eigenen Leben; seinem jungen Leben 
von dreiBig Jahren. DaB er es tat, — sich alt fiihlend wie Alt-Stockholm, 
— er merkt es erst spdter. Man lese, wie er mit verzehrendem Erkennt- 
nisdrang alle menschlichen Einrichtungen abtastet, indem er sich ihnen 
hinwirft und sie erlebt; er studiert nicht den Sozialismus, nein, die 
Werke sozialistischer Autoren ,,stiirzen liber ihm zusammen“, er ist 
selber Maschinen- und Agrarsozialist und erlebt am eigenen Leibe. Ganz 
lebt er im Banne der Idee, mit der er ringt. Er lebt in ihrem Dienst unter 
franzosischen Bauern und schreibt ein Buch dariiber. Er ist nicht ein 
Mensch, fahig des Rausches und der Entztickung, nicht der Strindberg 
des Poles ,,Gefiihl‘‘, er ist ein Mensch, der nur Verstandestrager ist. 
So durchreist er die bliihenden Gegenden, ihr Reiz bleibt ihm stumm. 
Er ist, unter. dem Zwang der Idee, nur fahig, vom Standpunkt der Niitz- 
lichkeit aus zu sehen. Es gibt fiir ihn nicht Natur, nicht Volk, — es gibt 
nur volkswirtschaftliche Probleme; Menschen und Dinge sind nur die 
Zahlen im Rechenexempel. Nicht Sonne, nicht Schonheit empfindet er, 
nicht Nord und Siiden Frankreichs mit all ihren Reizen, —: Strindberg 
sieht sie grau in grau, spinnwebliberzogen, — ganz Agrarsozialist und 
schildert sie so. Diese Unfahigkeit, sich selbst zu besitzen, dieses Pendeln 
zwischen zwei Polen, mit der Unfahigkeit, jemals die Gleichgewichtslage 
auf seiner Lebenswage herstellen zu kénnen, tritt naturgemaf8 am stark- 
sten in den Intimitaéten des Seelenlebens zutage, als HaB und Liebe, als 
Rausch und Kritizismus in seinem Verhaltnis zum Weibe. Und auch 
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hier ist sich Strindberg seiner Zwangslage klar bewuBt, ohne sie andern 
zu konnen. In ,,Beichte eines Toren“ und ,,Entzweit‘‘ gibt er der Offent- 
lichkeit riickhaltlos sein Eheleben preis. Die dort geschilderten Ver- 
haltnisse sind in den Meisterdramen wiederzufinden, am deutlichsten 
klingen sie nach in ,,Nach Damaskus‘, in dem auch das furchtbare 
Elend des ,,Inferno‘‘, seiner jahrelangen Seelenkrankheit, mit allen 
ihren Schrecken nachzittert. 

In den erwahnten Werken iiber sein Eheleben erscheint Strindberg als 
ein Mensch, der von unendlicher Sehnsucht nach Frauenliebe erfullt ist, 
als ein Mensch tiefster Verehrung und Hingabe und zartester Empfin- 
dung fahig. Mit welcher kultischen Verehrung umgibt er in ,,Beichte 
eines Toren‘ die, welche spater sein Weib wird, welchen Nimbus von 
Illusion webt er um ihre Gestalt! Wie tief und restlos ist er in den Glicks- 
rausch der Flitterwochen versunken in ,,Entzweit‘‘, vor Gluck unfahig, 
irgend etwas zu denken, zu arbeiten. In solchen Zustanden ist er ganz 
Gefiihl, der Skeptiker und Kritiker aus seinem Wesen ausgeschaltet. 
Sein Biograph EBwein sagt von ihm, ,,daB ein erschreckender Mangel 
an Gelassenheit‘ ihm eigne und Prddestination zur sinnlich-sittlichen 
Anarchie, zur tiefsten Barbarei inn charakterisiere. Nun, man ermesse 
hiernach sein zeitweiliges Aufgehen im Empfindungsleben. Die Reak- 
tion bleibt nicht aus, tritt ein mit ungeheurer Vehemenz. Typisch ist dies 
Zuriickschnellen zum Gegenpol dargestellf in dem Abschnitt, der in 
»,Entzweit’‘ S. 63 beginnt. 

Wenn der Héhepunkt des Rausches erreicht ist, geniigt das Gering- 
fiigigste, um die Reaktion auszuldsen; hier der Anblick schiefgetretener 
Absiatze erfiillt den eben noch Begliickten mit jahem Abscheu, nicht zu 
beziahmendem Abscheu. Er wacht gleichsam auf, ein anderer Mensch, 
nur Verstand, Kritik, Skeptizismus. Er hat nichts mehr gemein mit dem 
Strindberg des Gefiihls, dem erotisch Versunkenen. Er lebt nur in der 
Vorstellung, aufgeschluckt vom Verstand, der ihm jetzt den erotischen 
Strindberg auf das schnédeste in vielen Bildern erinnerungsvoll objekti- 
viert, als Sklave, der er war. Daher der Abscheu — nicht vor sich selbst 
— sondern vor dem Weibe, dem er die Schuld an der Existenz solcher 
Erinnerungen zuschiebt; sie gab ja die Moglichkeit dazu. Dies ist das 
Furchtbare, da8 Strindberg nun ebenso Sklave der Suggestion der auf- 
steigenden Vorstellungen ist, nicht imstande, irgendwie objektiv abzu- 
werten; sein Gewissen will sprechen, aber der Abscheu iibertont alles. 
E8wein nennt Strindbergs Ehen ,, Tollhausehen“‘, und es ist schwer, einen 
bezeichnenderen Ausdruck zu finden, fiir dies Gemisch von Affekt, 
Schwache und Schnédigkeit, wie es Strindberg selber verzweifelt in der 
Beichte eines Toren malt. Ein urgewaltiger Wille, der sich nicht selber 
leben, sich nicht erfassen kann, mit dem Sinne und Kopf grausam Ball 
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spielen, ihn hinschleudern und aufschlucken, zuriickschleudern und 
wieder aufschlucken, in ewigem Wechsel. Nie kommt er zu sich selbst; 
nie kann er objektiv sein, nie ist er Herr der aufsteigenden Gedanken, 
nie Herr der Sinne; Knecht hier wie dort. Und wenn er in der Ode des 
alles verneinenden Verstandes sich allen Verkehr mit Menschen genug- 
sam verdorben hat, dann fiihlt er tief das grenzenlose Elend der Verein- 
samung. Er ist allein, von Gott und Menschen verlassen. Das Schicksal 
ist liber ihm; die Dialektik des Versuchers héhnt ihn (Damaskus III, 
SchluB), er begreift, daB der Verstand unfahig ist, die Weltgeheimnisse 
zu losen, er hat nur Worte, leere Worte, die man nach Belieben tanzen 
lassen kann. 

, onnte man nicht auch umgekehrt sagen .. .‘‘ insinuiert der Ver- 
sucher dem Unbekannten. 

»Man kann alles sagen, erwidert dieser. Unsdglicher Ekel an 
aller Dialektik tiberwdltigt ihn. Er ist am Ende; der Konfessor deckt das 
Bahrtuch iiber ihn. 

,,Mein ganzes Leben,“ schreibt Strindberg an Schering (Kammer- 
spiele 1917), ,,scheint fiir mich in Szene gesetzt zu sein, sowohl um es 
zu leiden, wie um es zu schildern.“‘ ... ,,Mit blutigen Handen entbloBe 
ich das Elend, indem ich mich selbst fiir mein Werk opfere, Riicksicht, 
Schamgefiihl, Dankbarkeit, alle menschlichen Gefiihle verbrenne. Ich 
leide, aber bereue nicht. Ich muB den Kelch -leeren.“ 

Man begreift, wenn man Strindbergs geheimes Sklaventum bedenkt, 
da8® er ohne Riicksicht dem ungeheuren Drang, alles niederzuschreiben, 
folgen muBte: dies ist die einzige Gelegenheit ftir ihn, sich selbst zu 
erleben, sich selbst als Schaffender. 

Zu wissen, daB alles Unsinnige des Daseins seine Ursache in der 
seelischen Zwiespaltigkeit hat, ist der letzte Schlu8B der subjektiven 
Strindbergschen Weisheit. Er gibt ihr Ausdruck in ,,Nach Damaskus III, 
Szene GemAaldegalerie‘‘. Dort stehen Gemalde groBer, berithmter Man- 
ner, doch haben sie ein jeder zwei Kopfe, deren Gesichter sich an- 
schauen. Der erklarende Pater weist nach, da8& Boccacio, Luther, Schil- 
ler, Goethe, Voltaire, Bismarck usw. Zweikopfige gewesen sind, d. h. 
_ da sie in gewissen Lebensepochen das Gegenteil von dem taten, was 
sie bisher vertraten. 

Und weil in keiner Menschenseele, — nach Strindberg, — durch Ver- 
nunft gottliches Licht in dieses Leben strahlt, es nach weisem Zwecke 
fiihrt, weil alles Spiel des Widerspruchs der zwei Kopfe ist, deshalb ist 
dieses Leben chaotisch wie der Traum: ein Spiel von Bildern und Emp- 
findungen, dessen Einheit nur darin besteht, daB die Bilder und Affekte 
vom Leben des Traumers stammen. Man erleidet hilflos das Leben, wie 
man hilflos das Traumen iiber sich ergehen lassen muf. 
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Strindberg schreibt zwei Traumspiele: ,, Nach Damaskus‘“‘ ‘und ,, Traum- 
spiel‘. Damaskus I und Traumspiel sind in einer recht eigenttimlichen 
Weise szenisch aufgebaut, absichtlich so gebaut um das Traumhafte zu 
charakterisieren: Anfang, Mittelpunkt und Ende, eine Folge vieler 
Szenen, Orte darstellend, voneinander verschieden bis zum Mittelpunkt, 
von da ab riicklaufig dieselben Orte bis zum Anfangsort. 

Hier ist die Frage zu tun: warum wahlt Strindberg diesen Aufbau? 
Inwiefern charakterisiert er das Traumhafte? 

Die Leser oder Zuschauer dieser Dramen méchte man fragen, ob 
ihnen dies auch als spezifisch traumhaft erscheint? 

Man iiberlege, wie man selber traumt. Man traumt doch wicktien 
nicht Szenenfolgen vorwarts und riickwarts. Im Traum gleichen sich 
Anfang und Ende durchaus nicht. Dies Vorwarts und Rickwéarts hat 
gar nichts mit dem Traum zu tun. Graphisch ausgedriickt, verfolgt 
Strindbergs Traumspiel eine Linie und schnellt denselben Weg, den es 
hinging, wieder zurtick. Gerade wie Strindbergs Seelenleben von Pol zu 
Pol pendelt, nie im Gleichgewicht ruht, wodurch eben die ane ihm 
entgleitet und das Chaos erwdchst. é 

Der Dichter gibt seinem Traumspiel denselben Ragnuee in den das 
eigene Seelenleben eingefangen und in dem es befangen ist. Denselben 
Rhythmus, der den dritten, den eigentlichen Herrn des Daseins aus- 
schaltet, den Rhythmus der rastlos zwischen den Extremen der Linie 
schwingt, der ihm das Leben zu grausam wirrem Traum erniedrigt. Und 
weil der Herr ausgeschaltet ist, sich dem Leben gegeniiber nicht als 
Spieler, nur als Spielball erleben kann, deshalb muB er die Qual der 
ewigen Wiederholung des Sinnlosen erleiden, die der Advokat im’ Traum- 
spiel der Tochter Indras als das Schlimmste bezeichnet. Sie leiden alle 
an Strindbergs Leiden, die Figuren seiner Werke. So wie der Strindberg 
der Erotik, tibersatt, sich rettet in den Strindberg der Skepsis, verein- 
samt, friert, nach Warme hungert und der Charybdis der Sinne wieder 
verfallt, bis ihn wieder die Kalte anzieht, so weiB er, da& kein Ent- 
schlu8 in ihm Dauer hat, der Ubersatte der Ode, der Frierende der 
Sinnenglut wieder verfallen wird, er wei® es im Uberschwang des Ge- 
fihls, er wei8 es vorher mitten im Héhnen der Skepsis: immer dasselbe, 
ewig wiederholt sich die Enttauschung. Dies fiihlt er als Schicksal, iber 
sich, das ihn verfolgt. Und wiederum ist es der Jammer des eigenen 
Lebens, das Elend seines eigenen subjektiven Erlebens, das seine Biih- 
nenfiguren als Trager des Schicksalsmotivs aussprechen. Die peinlichst 
getreue Schilderung aller Phasen und Einzelheiten seiner Seelenkrank- 
heit, das Buch Inferno, gibt Zeugnis von dem jahrelangen Ringen 
Strindbergs auf Leben und Tod mit dem, was er ,,die Machte‘‘ nennt. 
Er ringt mit allen Kraften seines Wesens, um die Kontinuitat seines Be- 
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wuB8tseins zu retten vor dem Hereinbrechen des UnterbewuBten, das ihn | 
vollends tiberwdaltigen will. Den entsetzlichen Seelenwirrnissen seines 
Ehelebens entronnen, erreicht ihn in Paris.das Schicksal: die Psychose 
bricht tiber ihn herein. Und er, ringend um den Besitz des Ich-Gefiihls 
macht mit heiBer Gier alchimistische Versuche, Gold zu erzeugen. Sein 
Trieb danach peitscht ihn vorwarts, immer vorw4arts, hetzt ihn ohne 
Gnade, verschluckt alle Vernunft. Seine Hande leiden, werden wund, 
blutig, es kommt ihm gar nicht in den Sinn, sie zu schiitzen. Es ist wie 
wenn ein Damon ihn triebe, jedes Unternehmen ins Absurde zu jagen, 
aus Wahnwitz, ohne dafi die auBeren Verhaltnisse dazu zwangen. Das 
Goldmachen endet jahlings im Hospital. Von dort entlassen, fiihren und 
zuchtigen ihn Wahnvorstellungen wie den Strafling an der Kette. Ein 
schreckliches Unsichtbares scheint ihm in allen Dingen zu lauern, aus 
allen Vorgangen zu reden und ihn zu richten. Alles wird Omen und War- 
nung oder Drohung. 

Kopfkissen, Mauer, Kohlenschlacken bergen Bilder und Gesichter, 
der WalnuBkeim wird zu flehend erhobenen Xinderhanden, aus jedem 
Buch spricht das unerbittliche Schicksal. Der Feind sitzt ihm im Nacken; 
jeder Fremde im Hotel ist sein Abgesandter, jeder Nachbar der Morder, 
der ihn verfolgt. Strindberg horcht auf alle Gerdusche, in allem errat 
er Vorbereitung teuflischer Schlauheit, ihn zu fangen. Des Nachts dringt 
ein Damon durch die Wand, ihn zu ersticken. Er flieht, er springt durchs 
Fenster in Dornengebiisch. Er flieht und kommt, ein Bild des Entsetzens, 
zu treuen Freunden, die in schoéner Gegend friedlich wohnen. Sie nehmen 
ihn auf, Liebe und Friede umgibt ihn. Er hat alle Raume untersucht, der 
Feind scheint hier keinen Schlupfwinkel zu haben; ein Eisbarfell, das 
er tibersehen hatte, weckt mit seinem Grinsen die Angst aufs neue. 

Er flieht in die Heimat, das Inferno flieht mit. Metallene Kugeln der 
Bettpfosten erwecken den Wahn elektrischer Verfolgung, jeder Draht 
gemahnt an Elektrisiermaschinen, von Feinden ersonnen, ihn aus der 
Ferne zu morden. Im Sonnenschein, im Donner hért er die Sprache ,,des 
Ewigen‘‘. Die ,,Machte“ strafen seine Fehler, bése Zufalle treffen ihn, 
Schmerz, Hohn und Verachtung muB er auskosten, sobald er sich der 
UnmaBigkeit ergeben will. Jede Stunde fiihlt er Unheiles voll; nirgends 
Rast, nirgends Gnade. Mit allen Nadelstichen der Pein qualt ihn das 
Dasein, wie ein Kind wird er mit schlechtem Essen und Hunger bestraft, 
wenn es den Machten gefallt. Er ringt mit Gott, er spricht mit Christus, 
er wandelt mit der erhabenen Gestalt durch die ndchtlichen StraBen 
von Paris, Christus hért in Giite seine Klagen und Fragen. Tief durch- 
drungen ist Strindberg von der Existenz einer geistigen Welt, von der. 
Unsterblichkeit des Ich. Doch in diesem Erfassen besteht seine ganze Re- 
ligion. Sie geniigt jedoch, um ihn nach fiinf Jahren Inferno, funt Jahren 
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der Unfahigkeit irgend etwas zu schaffen, endlich sich selbst zurtick- 
zugeben. Nun wird er der ,,neue“‘ Strindberg, der Strindberg der Meister- 
dramen: das vage Empfinden der Geistigkeit der Welt reichte nicht hin, 
um ihn sich selbst und die Welt verstehen zu lassen. Er fiihlt nur das 
grause Geschick tiber sich und den Menschen, und daB Gottes Wille und 
Gericht sich darin ausdriicken. 

Und nun ist wundersam, wie der dichterische Genius in Strindberg 
durch die Wahl seiner Figuren das begriindet, das dem Verstand Strind- 
bergs bis zum Ende verhillt blieb. 

In dem ,, Unbekannten“ in ,,Nach Damaskus‘“ ist unschwer Strindberg 
selbst wiederzuerkennen. Der Unbekannte lebt in denselben Verhdilt- 
nissen, hat dieselben Erfahrungen gemacht, leidet dieselben Qualen wie 
der Strindberg der ,, Lebensgeschichte‘‘. Nirgends ein Versuch die Identi- 
tat zu verhiillen. Der Unbekannte wird vom Schicksal verfolgt, trotzt dem 
Schicksal und beugt sich ihm am Ende, indem er Zuflucht in jenem 
Kloster sucht, dessen Weisheit in seinen doppelképfigen Bildern groBer 
Manner sich offenbart. Das Schiksal nun ist vertreten durch den Kon- 
fessor, die Abtissin, die Mutter, den Alten. Sie sind gleichsam das Sprach- 
rohr alles dessen, wovon der ins Leben stiirmende, alles abtastende, alles 
erprobende und verneinende Strindberg sich abgewendet hat. Durch sie 
spricht die Macht der Vergangenheit der Menschheit, die Tradition als 
Heilighaltung der Blutsbande und der Ehe, der Tradition als Sitte, Her- 
kommen, Weltanschauung. In der Szene ,,Asyl‘‘ steht der Unbekannte 
seinem Schicksal gegeniiber: gespensterhaft sitzen an langer Tafel dort 
alle Menschen, die er gekrankt hat, der Konfessor zahlt dem Siinder die 
Leiden seiner Opfer auf. Dann ertont ein Requiem, das die furchtbaren 
Worte begleitet, die der Konfessor rezitiert und die enden: 


Judex ergo cum sedebit 
Quidquid latet apparabit 
Nil inultum remanebit. 


Alsdann liest er laut den Fluch des Deuteronomion: ,,Wenn du aber 
nicht gehorchst des Ewigen Stimme, so wirst du sehen, daB alle diese 
Fliiche dich treffen. Verflucht sollst du sein in der Stadt und auf dem 
Felde, verflucht soll sein dein Korb und dein Trog; verflucht sollst du 
sein bei deinem Eingang und bei deinem Ausgang.‘ 

Und die Gespenster der Tafel wiederholen: ,,Verflucht‘‘. 

Konfessor: ,,Der Ewige wird dich schlagen mit Ungliick und Not in 
allem, was du anrtihrst mit deiner Hand, und in allem, was du unter- 
nimmst, bis du wirst ausgerodet sein und vogelfrei fiir deine Missetaten, 
weil du ihn verraten hast.‘ 

Die Gespenster: (laut) Verflucht! 
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Der Konfessor verliest die schauerliche Verfluchung bis zum Ende und 
die Tafelrunde bestatigt: ,, Amen‘‘. Der Unbekannte trotzt dem Schicksal 
und entflieht. Und tiber ihm waltet die magische Kraft des Konfessors 
sicher und unentrinnbar ihn einkreisend, beugend, zuchtigend bis das 
Kloster ihn aufnimmt. 

Szene XI, die Kiiche, zeigt den Strindberg der Psychose, fliichtend vor 
, den Unsichtbaren, die nur im Dunkel der Nacht sichtbar sind und auf 
dem Brustkasten reiten, ... vor der Siindenmiihle, die mahlt und mahlt 
und mahlt das Vergangene, das Vergangene, das Vergangene“‘ (Worte des 
Bettlers, in dem sich der Konfessor verbirgt, Szene Hohlweg, Damaskus II). 

Das ist es, was die Reprdsentanten der Tradition durch ihr Mahnen 
und Warnen sagen wollen: Dein Gott, der die Gesetze unserer Tradition 
einst gab, Jahwe ziirnt! Das ist es, was Strindberg iiberall fiihlt als der 
ihn verfolgende Fluch des Deuterominon: das Band zwischen dir und 
Jahwe ist zerrissen! Du bist vogelfrei! Du bist gottverlassen! 

Deshalb ist die Welt ihm.sinnlos und grausam, deshalb zehrt ein Da- 
- mon ihm die Lebenskraft weg, deshalb ist er nur Spielball zwischen 
Sinnenabgrund und Verstandeséde, deshalb hilft keine Erfahrung und 
immer wiederholt sich das Spiel, Jahwe entzieht sich! Christus wandelt 
vorbei ... hinweg. 

Er ist allein. Er mu&8 hungern. Der Damon zehrt an seinem Lebens- — 
mark. ... 

Dies Gefiihl iberwaltigt Strindberg, das furchtbare Gefiihl des geistigen 
Verzehrtwerdens, weil er Gott nicht finden kann, weil Gott ihm den Ein- 
blick in das Verstandnis des Daseins entzieht. Das Motiv des Hungern- 
miissens findet seine furchtbarsten Objektivationen in den Kammer- 
spielen und im Inferno. Strindberg findet zur eigenen unterbewuBten 
Wesenheit nicht das Verhaltnis, das der Vergangenheit seiner unsterb- 
lichen Individualitat entsprechen wiirde. Er empfindet diese Wesenheit, 
wenn sein Gemiit nach Bildern ringt, um Unsagbares auszudriicken, als 
ein Weibliches, das, wenn es naturgema8 wirken wiirde, ihm eine Quelle 
der Fruchtbarkeit, der geistigen Ernahrung sein miiBte. Was der Katho- 
lik als die gnadenreiche jungfrauliche Mutter verehrt, das miBte jenes 
Weibliche Strindberg sein kénnen. Aber Gott ziirnt! Gnade hat sich in 
Ungnade, Natur in Unnatur verkehrt. Das Kammerspiel ,,Scheiter- 
haufen‘‘ zeichnet das Bild der entarteten Mutter, deren Kinder lebens- 
unfahig sind, weil die Mutter sie von Jugend an hungern und frieren lieB, 
— daran miissen sie sterben, in Wahnsinn und Verzweiflung. Das Kam- 
merspiel ,,Gespenstersonate‘‘ enthalt die dimonische Gestalt des Weibes 
als Kéchin, welche der ganzen Familie entwertete Nahrung bietet, eine 
grotesk-schauerliche Gestalt, aus dem Grauen vor dem Unsichtbaren ver- 
dichtet : ° 
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Gespenstersonate (Akt III). Student: Wer ist dieses Riesenweib? 

Fraulein: Sie gehért zu der Vampyrfamilie Hummel; sie i®t uns 
Z\ bh Minas 

Student: Warum wird sie nicht verabschiedet? 

Fraulein: Sie geht nicht! Wir haben keine Macht iiber sie, wir 
haben sie fiir unsere Siinde bekommen. ... Sehen Sie nicht, daB wir 
hinschwinden, verzehrt werden. . 

Student: Bekommen Sie denn nichts zu essen? 

Fraulein: Doch, wir bekommen viele Gerichte, aber alle Kraft ist 
fort ... Sie kocht das Fleisch aus, gibt uns die Fasern und das Wasser, 
wahrend sie selber die Bouillon austrinkt; und wenn es Braten gibt, 
kocht sie zuerst den Saft aus, tunkt in die Sofe ein, trinkt die Briihe 
aus; alles was sie anriihrt, verliert seine Kraft; es ist als sauge sie die 
mit den Augen aus; wir bekommen den Satz, wenn sie Kaffee getrunken 
hat; sie trinkt die Weinflaschen aus und fiillt sie mit Wasser. 

Student: Jagen Sie sie fort! 

Fraulein: Wir kénnen nicht! 

Student: Warum nicht! 

Fraulein: Wir wissen nicht! Sie geht nicht! Niemand hat Gewalt 
iiber sie — sie hat uns ja die Kraft genommen! 

Und wie der Advokat im Traumspiel klagt das Fraulein dieses ,,ver- 
hexten Hauses“ (Student, S. 50) iiber die ewige Wiederholung der Qua- 
len des Alltags. Sie leiden alle an demselben Leid, der Seelenpein Strind- 
bergs. Er betont, nicht sinnloser Zufall gebiert die anscheinende Sinn- 
losigkeit und Erbarmlichkeit des Daseins, eine geheime Kausalitat ist 
darin verborgen, wirkt in unseren Gedanken und Handlungen, richtet 
unsdurch uns selbst. Das Drama ,,Rausch“ behandelt diese geheime 
Kausalitat; die verborgene Gottheit 14Bt diejenigen, die unter dem 
Fluche des Deuteronomion stehen, selber die Ketten schmieden, die sie 
fesseln, bedriicken, erwiirgen werden. Gibt es keine Rettung? Der Strind- 
berg des Inferno sucht, wenn ihn die Qual zu iiberwaltigen droht, Ret- 
tung in bedingungsloser Unterwerfung: nichts tun, sich nicht wehren, 
zuwarten, bis es, das Verhdngnis, sich lést. Gern spielt seine Phantasie 
mit diesem Gedanken, — nur, — diese Ergebung liegt der Rastlosigkeit, 
der wilden Urkraft seiner Willensnatur schlecht, es bleibt beim Ge- 
dankenspiel, sehr schén gegossen in die rithrende Gestalt der Eleonore in 
,,Ostern‘‘. Sie iiberwindet das Schicksal durch Ergebung, aber, — die 
aller Ergebung unter das Kreuz so abholde Natur Strindbergs muB8 ein 
»aber hinzufiigen, ein teuflisches ,,aber‘‘: Eleonore ist nicht normal, 
sie ist eben erst probeweise aus einer Anstalt fiir Geisteskranke entlassen. 

Die Ubel der Strindbergschen Welt sind entstanden aus dem Unver- 
mogen, durch die Ich-Kraft hemmend der Faszination von Sinnen und 
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Verstand entgegenzutreten, das Gleichgewicht zwischen beiden, das 
Grundbedingung des Selbstbesitzes und objektiver Lebensbetrachtung 
ist, herzustellen. Die notwendige Folge dieser Unfahigkeit sind die ewige 
Wiederholung, das Schicksal des ,,Unbekannten‘‘ aus Damaskus, das 
Aufgezehrtwerden von den eigenen Lebenskraften, die Herren werden 
liber ihren Herrn, die conscientia scrupulosa, die Gewissensqual: Dies 
alles ist falsch und wider den wahren Sinn meines Daseins. Das ist nun 
meine Welt, ihr Sklave ich! — Was hat das alles nun zu tun mit den 
Lebensproblemen des ausgehenden 19. und des beginnenden 20. Jahr- 
hunderts? Inwiefern ist das Problem Strindbergs auch das Problem der 
Menschen dieser Zeit? 

Strindbergs Genius beantwortet diese Frage durch die Szene im Asyl, 
durch die Verlesung des Fluches aus dem Deuteronomion. Strindberg 
hat gigantisch vorerlebt was im kleinen Unzahlige unserer Zeit erleiden, 
die gleich Strindberg versuchen, abseits der Tradition zu leben, die es 
drangt, aus eigener Kraft inrem Leben Erfahrungsinhalt und Abwertung 
zu geben. Das Selbererprobenwollen, der Hang zum Selberurteilen, Sel- 
berabwerten liegt im Zug unserer Zeit. Der junge Mensch atmet ihn ein 
mit der Luft, wie seine Seele die Zeitgedanken; es ist ihnen nicht zu 
entrinnen. Was durch das Heranwachsen der materialistischen Lebens- 
anschauung im 19. Jahrhundert sich vorbereitete, geht nun seiner Voll- 
endung entgegen: die véllige Loslosung des MenschenbewuBtseins von 
der Tradition. Es wird losgelést von dem Einflu8 der Religion, von allen 
friiheren Wertbestimmungen in bezug auf das Geschlecht, die Sitte, die 
Kaste, die Familie. Es handelt sich um nichts geringeres als den Zu- 
sammenbruch alles dessen, was bis dahin dem WachbewuBtsein, dem 
Ich-Erleben Daseinsméglichkeit, Halt und Form gegeben hat. Das Ich, 
dessen Kraft der Menschenseele das Geprage geisterfiillter Individualitat 
gibt, das Ich, das, géttlicher Abkunft, sich berufen weiB zur Uberwindung 
des Todes und der Auferstehung in Christo, das Ich, Trager unsterb- 
lichen BewuBtseins, existiert es denn fiir den von der Tradition losgelosten 
Menschen? Was kann seinem Verstand die Existenz des Ich beweisen? 
‘Der Verstand, sich einzig stiitzend auf die aus dem Sinnenleben gewon- 
nenen Beobachtungen, kann die Existenz eines unsterblichen individuel- 
len Wesens im Menschen nicht bejahen. Er kann nur konstatieren, daB 
durch das Erleben innerhalb des Leibes im BewuBtsein die Vorstellung 
des Ich auftaucht nach den ersten Jahren der Kindheit, des Ich als einer 
sich auf diesen besonderen Korper beziehenden BewuBtseinseinheit und 
Besonderheit, die aber in Krankheitszustanden der Seele auch abhanden 
‘kommen kann. Nichts verbiirgt, daB diese Ich-Vorstellung durch ein 
Géttlich-Unsterbliches verursacht wird. Alle Verstandesarbeit, alle Phi- 
losophien ergeben nur Theorien, welche die Moglichkeit begrtinden, 
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nicht aber absolute GewiBheit hinstellen. Von Verstandes wegen allein 
kann der junge heranwachsende Mensch nur den Zweifel an der eigenen 
geistigen Individualitat lernen. Er kann sich nur pro forma ,,Ich‘ nen- 
nen, um sein BewuBtsein, das Resultat der Korperfunktionen ist, irgend- 
wie zu bezeichnen. Man kann nicht behaupten, da8 diese Unsicherheit 
iiber sich selbst geeignet sei, dem suchenden Menschen inneren Halt zu 
verleihen. Die Religionen haben sich in allen Kulturzeitaltern als geistige 
Erziehungsmittel bewahrt; sie gaben der Menge die fiir das betreffende 
Zeitalter notwendigen Vorstellungen, welche geeignet waren, das Be- 
wuBtsein des Ich, der geistigen Individualitat, heranzubilden. Durch den 
Okkultismus, der Quelle aller Religionen, wie auch des Christentums, 
wird die Individualitat das Verstandnis dessen, dem sie ihre Entwicklung 
verdankt, erlangen kénnen. Das Christentum hat weitergebaut auf der, 
durch die Religionen der Vergangenheit geschaffenen Basis. Es hat mit 
Benutzung des Vorhandenen der Seele des Abendlandes ihr Gut und Bose, 
in bezug auf Sitte, Kaste, Familie und auf Bewertung des Lebens uber- 
haupt gegeben. Alle neuen, das Abendland beriihrenden Einfliisse wur- 
den doch irgendwie in das entsprechende Verhaltnis zur herrschenden 
Religion gebracht. ; 

Dadurch, daB die materialistische Strémung des vergangenen Jahr- 
hunderts die alte Herrschaft der Religion gebrochen hat, gibt sie dem 
Menschen Freiheit und iiberlaBt ihn sich selbst. Er hat unbeschrankte, 
grenzenlose Freiheit, sich an alles heranzuwagen, alles zu versuchen, 
alles zu bezweifeln und alles aus ureigenster Machtvollkommenheit zu 
bewerten und abzuurteilen. Das Leben lacht als Proteus, schillernd in 
allen Farben, den jungen Menschen an: ,,Da hast du mich! Glaube von 
mir, was du willst! Errate mich, wenn du kannst!“ Aber der junge 
Mensch entbehrt des inneren Haltes, wie aller 4uBeren Stiitzen, wie sie 
die Tradition einst bot, als sie noch die Verhdltnisse der Familie und 
Kaste bestimmte. Er hat als einziges Gut die Freiheit; aber nichts ist 
beschwerlicher, als ganzlich frei zu sein. Deshalb benutzt er seine Frei- 
heit, um sich schnell irgendwo anzugliedern, wo man schon eine Ge- 
sinnungs- oder Meinungsfahne herausgehangt hat; Kérperschaften und’ 
Vereine bieten den notwendigen Ersatz fiir die Stiitzen der Tradition. 
So findet der Einzelne im Mitschwimmen in einer schon vorhandenen 
Meinung Befreiung von seiner Freiheit. Derjenige aber, dem ein starker 
Wille zur Erkenntnis die Bequemlichkeit solchen Unterschlipfens ver- 
sagt, steht vor der ungeheuren Aufgabe, alles selber auskosten zu mtissen; 
das Unmégliche verhiillen die Illusionen des jugendlichen Uberschwangs 
und der Tatenlust. Dem groBen Experiment stehen zwei Mittel zur Ver- 
fiigung: der Kopf und die Sinne. Man kann selber erleben oder man kann 
die in Biichern aufgespeicherten Vorstellungen tiber Erlebtes gedanklich - 
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nacherleben. Je nach der Veranlagung wird das eine oder das andere 
Erkenntnismittel im Dasein des einzelnen vorzugsweise angewandt wer- 
den. In gewissen Kreisen ist eine zunehmende Ubersattigung an alleni 
Kopfwissen und Biicherwesen zu bemerken: man drangt dem Gegen- 
pol, dem Selbsterleben durch die Sinne zu. Statt der Freude an Biichern 
herrscht die Lust an der Diskussion; dabei erlebt man am Kontakt mit 
anderen sich selber. DaB diese zwei Moéglichkeiten des Erlebens da sind, 
das ist es, was Strindberg als die zwei Képfe empfindet, die einander 
widersprechen. Seiner Geistesnatur nach miiBte der Mensch den Kopf 
durch die Sinne, die Sinne durch den Kopf iiberwachen und abdammen 
k6nnen. Er wiirde dem Gefiihlsrausch sich hingeben diirfen, ohne restlos 
der Wirkung des schénen Taumels anheimzufallen; er wiirde im Sinnen- 
erleben so viel Hemmungsfahigkeit behalten, um sich der friiheren war- 
nenden Erfahrungsresultate des Lebens zu erinnern und sie wirken zu 
lassen. Das Erleben wiirde ihm, wie das Sprichwort sagt, ,,nicht iiber den 
Kopf wachsen“‘, dann hatte er auch nicht notig, mit dieser erwiirgenden 
Selbstverachtung aus der Sinnencharybdis aufzutauchen, wie es bei 
Strindberg eintritt, wenn der Kopf sein Recht fordert und ihm die Welt 
als ,,Irrenhaus, Zuchthaus Erde‘‘ malt. Er wiirde dem Irrtum solchen 
Pessimismus’ mit der Erinnerung an das Fruchtbare des Gefiihlslebens 
begegnen und die Ubersattigung eines Augenblicks nicht zum Schopfer 
maBgebender, Leben verneinender Vorstellungen werden lassen. Er 
wiirde als ein Mensch in der Fiille seiner geistigen Kraft sein Bewuftsein 
benutzen, Sinne und Kopf waren ihm Mittel zum Zweck, er hatte sie, 
nicht sie ihn. Diese Kraft verlieh die Tradition; sie bannte Sinne und 
Kopf in solche Grenzen, daf die sich entwickelnde Personlichkeit sich 
behaupten konnte. Aus eigener Macht hatte der Mensch ein harmo- 
nisches Seelenleben nimmermehr entwickeln koénnen. Man durchdenke 
nur, wie die Tradition Schutzvorstellungen als Hemmungsmittel gegen 
alle Entgleisungen der Begriffe und der Gefiihle bereit hielt; wie von 
Kindheit an diese Vorstellungen in das junge Gemiit eingepflanzt wur- 
den, durch Wiederholung fest dort einwurzelten und als uniiberwind- 
liche Gewohnheitsgedanken dem Ich Stiitze genug boten, um Kopf und 
Gefiihl zu erleben, ohne ihnen zu verfallen. Der Mensch, der sich ab- 
trennt von der Tradition, verfallt dem Fluch des Deuteronomion: er ist 
gottverlassen, er hat keine Stiitze, er ist vogelfrei. Nichts schiitzt ihn 
gegen den Ansturm der Sinne, nichts gegen Wahn und Zweifel, als das, 
was er sich selbst sein kann. Und was kann er sich sein, da er andere 
Erkenntnismittel als Verstand und Sinne nicht hat? Da er nicht einmal 
von der Existenz des eigenen Ich itiberzeugt sein darf? Auch des Starksten 
harrt das Inferno, und wie Strindberg wird er erfahren, was es hei8t, 
allein dem Ansturm des, das Gemtit verstérenden, elementaren Lebens 
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standzuhalten. Wie er, wird er nach Worten suchen, das Bedriickende, 
Qualende, Zerriittende zu nennen, — den unsichtbaren Feind, der durch 
Wahngedanken und verstorte Sinne spricht, zu fassen. Wie Strindberg 
wird er, an sich verzweifelnd, die alten Begriffe der Tradition, Gott, 
Schuld, Siihne, Gerechtigkeit heranziehen, oder dem Wahnsinn ver- 
fallen. 

Denn alle Klugheit hilft nichts im Kampf mit den , Machten‘‘, wie sie 
Strindberg nennt. Mit Klugheit kann man Dialektik treiben, ,,.man kann 
alles sagen‘‘, aber nicht die Ratsel des Lebens losen. Fiinf Jahre lang 
ringt Strindberg mit dem Wahnsinn; der Unverwiistlichkeit seines Ich, 
d. h. seiner geistigen Individualitat, verdankt er, da8&B er endlich obsiegt. 
Es ist ein karger Sieg. Er rettet den Zusammenhalt der Ich-Vorstellung, 
das Gefiige der Persénlichkeit. Er rettet es, indem er sich anklammert an 
die alten religiédsen Begriffe: Unsterblichkeit, ein Gott als Richter und 
Racher, ein Heiland als Erloser. Er ist gezwungen diese Begriffe zu 
nehmen, weil er keine Worte findet, das heraufquellende BewuBtsein 
geistiger, tibersinnlicher Werte zu benennen. Keine Worte! Welche 
Tragik! — 

Strindberg ist wie ein Schiffer, der nichts rettet aus dem Orkan als das 
nakte Leben und die qualende Erinnerung an unsagliches Leiden. Das 
ist sein Leben: zu leiden, um es zu schildern, was er erlitt. Er ist ein Vor- 
laufer in dem groBen Konflikt, den alle werden erleben miissen. Und 
deshalb lést seine Schilderung neurotischer Zustande das Gefiih! aus: 
dies ist nicht ohne weiteres abzuweisen; dies hat etwas zu tun mit dem 
Problem der Zeit; es ist Wahrheit in alledem. 

Es ist wahr, wir leiden alle am verzehrenden, inneren Widerspruch der 
Doppelképfigen jener Klostergalerie. Der Verstand hat keine Worte 
fiir das, was der Wille ersehnt zu seiner Erfiillung, Verklarung, Be- 
seeligung. Der Verstand hat keine Worte, weil er sich erhaben diinkt 
iiber das Wesen der Tradition, das er zwar als Historie studiert, aber als 
iiberwundenen Standpunkt nicht mehr ernst nimmt. In diesem Sinne 
wird auch das Christusproblem erértert; der Christus selbst als Gott, der 
Sohn, nicht mehr ernst genommen. Nicht die Héhe der Intellektualitat, 
hindert daran, den Christus ernst zu nehmen. Man tausche sich nicht 
dariiber, das Hindernis liegt allein am Geist der Zeit, an den aus dem 
Materialismus geborenen Denkgewohnheiten unserer Zeit. Noch vor hun- 
dert Jahren ungefahr konnte man das ganze Riistzeug der Philosophie 
besitzen und dennoch den Gedanken fassen, daB der Schopfergeist der 
Welt in Christo Mensch ward. Schelling vermag noch die gesamte Natur 
als den Ausdruck des Wesens Gottes zu denken; Schelling vermag noch 
die Geistpotenz der Welt mit einzubeziehen in den Entwicklungsgedan- 
ken. Er sieht eine starkere Offenbarung dieser Potenz im Aufleuchten 
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der Sohneskraft im Menschen, er sieht die Anbahnung einer Vollendung 
in der Herabkunft des Geistes. Das sind Schelling nicht leere Worte, das 
sind ihm lebendige Begriffe fiir die Entwicklungsphasen des kosmischen, 
des seelischen, sowie des geistigen BewuBtseins. ,,Fiir uns hat jene Suk- 
-zession hier den weiteren und allgemeinen Sinn, daB alles, d. h. die ganze 
Schopfung, d. h. die ganze groBe Entwicklung der Dinge von dem Vater 
aus — durch den Sohn — in den Geist geht‘ (Philosophie der Offen- 
barung, 26. Vorlesung). 

Auch Strindberg empfindet noch den Christus, den sein Verstand 
dogmengemaB nicht mehr denken kann, als die alles Menschenwesen er- 
rettende und haltende Kraft, als den Gott im Menschen. Immer wieder 
tont der Sang des Wassermanns durch die Szenen der ,,Kronbraut‘‘: ,,Ich 
erhoffe, ich erhoffe, daB der Erloser mir lebet!‘‘ Dies Empfinden verdankt 
Strindberg den religidsen Eindriicken seiner sonst so freudearmen und 
bedriickten Jugend. 

E8wein hat seiner Strindbergbiographie neben Bildern der verschie- 
denen Lebensepochen auch ein Jugendbildnis des Dichters beigegeben. 
Was aus diesem Jiinglingsangesicht spricht, ist auf keinem der spateren 
Bilder mehr zu finden. Aus diesem jungen Antlitz, diesem freien, hoff- 
nungsvollen Aufschlag der Augen, diesem warmen, edel-schénen Blick, 
diesen sanft aufeinander ruhenden Lippen schaut noch der Seele un- 
gebrochenes Firmament. Kaum ein Jahrzehnt spadter, — und alles ist 
auf immer verwandelt, verwtistet, zerbrochen. Das Auge hat jenen eigen- 
tumlich starren Blick des Gehetzten, Verfolgten, Gequalten, der Mund 
ist eng und peinvoll zusammengezerrt, die ehemalige zarte Linie der 
Lippen nicht mehr wiederzuerkennen. Das innere Zerbrechen beginnt 
mit dem ersten, unholden Sinnenerlebnis, das den Jiingling zum Manne 
schafft, wie er selbst es schildert als Beginn seiner Seelenleiden in seiner 
Lebensgeschichte. 

Man bedenke, daB& Strindberg in der Religiositat seiner Kindheit noch 
etwas hatte, was die Jugend unserer nachsten Zukunft schon nicht mehr 
haben wird. Ihre Kindheit wird der religidsen Bilder und Eindrtcke ent- , 
behren; nichts wird da sein, nichts wird als Vorstellung auftauchen 
kénnen, das der Seele Halt gibt, wenn das BewuBtsein das Inferno erlebt, 
wenn es ringt mit dem hereinbrechenden Chaos. 

Wie ein grelles in die Zukunft hineinleuchtendes Fanal, wie der Vor- 
laufer des Menschen der Zukunft, der um den Zusammenhailt des Be- 
wuBtseins ringt, ragt auf vor unseren Blicken Strindbergs tragische Ge- 
stalt, der, wie er sich selbst nennt, ,,Sohn einer Magd‘’. Und wohl der 
neuen Generation, wenn es uns gelingen kénnte, durch unsere Arbeit, 
ihr zu ersparen, dereinst den Sohn der Magd um den Rest unverstandener 
Tradition noch beneiden zu mussen. 


DAS MYSTERIUM DER TRISTAN SAGE. 


ie Sagen der germanischen Rasse, in denen sich Leben, Entwicklung 
Dina Ideal der Vorfahren spiegelten, wurden den Germanen gegeben 
als ein Geschenk, dessen Geber sich dem forschenden Blick der Nachwelt 
verhiillten. Was sie waren, die groBen:Erzieher, die also bis auf, den 
heutigen Tag fruchtbar einzuwirken verstanden auf das Gemitit der 
Rasse, — alles was die Philologie des 20. Jahrhunderts uber die Sagen- 
entstehung auch behaupten vermag — es ist und kann, wie der objektive 
Forscher zugestehen mu8 — schlieBlich nichts anderes sein als Hypo- 
these. 

Der Schleier des Unerkennbaren liegt iber dem Ursprung jener scho- 
nen, ergreifenden Bilder, liegt iiber den geschickten, ordnenden, bald 
ausmerzenden, bald gewisse Sagenkrafte zu bestimmten Zwecken ver- 
bindenden Handen, die wachsam und liebevoll diesen Schatz bis unge- 
fahr zur zweiten Halfte des 12. Jahrhunderts verwaltet haben. Was bis 
dahin gleichsam wie ein segensreicher Nachhall, ein Echo gewaltiger 
Melodien, in der Volksseele nachgeklungen hatte, davon begann einiges 
in der denkwiirdigen Epoche des 13. Jahrhunderts, die man die Renais- 
sance gewisser Sagen des Orients und Okzidents im religiosen Emp- 
finden nennen kénnte, gleichsam personliches Erlebnis hervorragender, 
tief angelegter Naturen zu werden: das Lied des Barden wird als Kunst- 
epos wieder geboren. Einst war das Volksgemiit als ein Einheitliches 
wie eine Harfe, darauf der Zeitgeist spielte, und sie erbebte unter seiner 
Hand, empfindend nach seinem Willen. Die Harfe zerbrach; das Volks- 
gemiit reprdsentiert nicht mehr eine Summe gleichartiger Seelen, die sich 
zu einem Gesamtwert verbinden und so ein Ganzes ausmachen. Aus der 
Volksseele heraus lésen sich die Personlichkeiten, die Denkenden, Suchen- 
den, Sehnstichtigen, die beginnen, sich selbst Ereignis ohnegleichen zu 
werden. Durch sie, wenn er die Masse bestimmen will, wirkt fortan der 
Geist der Zeit, zu ihnen spricht er, an ihre Seelen wendet er sich. Eine 
Freude an den Sagen der Vergangenheit ergreift die leitenden Geister des 
13. Jahrhunderts. Sie ahnelt, diese Freude, der liebenden Erinnerung, 
mit welcher der Mensch, hinter dem sich der Kindheit Pforte schloB, 
eben der seligen Bilder jener dahingeschiedenen ersten Jugend gedenkt. 
Wie Wiedererkennen, Wiederlieben erwacht es in den Seelen; und sie 
versuchen das Gltick der Kindheit der Mitwelt in neuer Form darzustellen, 
ihr lieb zu machen, ihrem Verstaéndnis naher zu riicken. 

Was da in dem. Gemiit vorging, was die Dichter trieb, als einzig wert- 
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vollen Stoff sich die Sagen der verschiedensten Art zu wahlen, das kann 
ganz nur von dem Standpunkt der Geisteswissenschaft verstanden wer- 
den. Nur vom Standpunkte der! Wissenschaft von den tibersinnlichen 
Welten, jener Weisheit, die wir erkennen in den Gesetzen der Rein- 
karnation, des Karma, der Entwicklung, kann der Wert der Sagen er- 
faBt und ihre Wirkung auf das Gemiit der Volker verstanden werden. 
Was bedeutet es denn, daB von den deutschen Dichtern des 12. und 
13. Jahrhunderts mit solchem Eifer Sagen des Orients und Okzidents er- 
griffen und in neue Form gegossen werden? Was bedeutet diese ganz 
personliche Stellungnahme des Dichters zu dem Sagenstoff, den er er- 
faBte — oder vielmehr der ihn erfaBte —, so daB aus den Bildern des 
Epos das religidse Bekenntnis des Autors zu uns spricht, seine Erkennt- 
nisstufe und sein Ziel? Es bedeutet, daB jenen Sangern die Sagen von 
Roland, vom Gral, von den Schwanen, vom Konig Artus und seinen 
zwolf Rittern, ja daB ihnen selbst die Sage von Aneas und vom troja- 
nischen Kriege etwas hoch und einzig Bedeutsames waren, und daB sie 
darin noch etwas anderes zu erblicken vermochten als phantasievolle 
Geschichten und Marchen. Ihnen beruhten die Sagen nicht auf Volks- 
traumerei, aufgebaut auf historischen Bruchstiicken, sondern sie hatten © 
noch ein gewisses Verhaltnis zum Sagengeheimnis. Wie sie wuBten, dab 
sich hinter den Bildern der Evangelien das hohe Geheimnis der christ- 
lichen Esoterik verbirgt, das Geheimnis vom héchsten Ziel der mensch- 
lichen Entwicklung, so wuBten sie auch, daB die Sagen der Volker Ent- 
wicklungsgeheimnisse der Rassen in sich bergen. In ehrfurchtsvollem 
Schauer erkannten sie im Christus Jesus die lenkende Weisheit der 
Sonne, erkannten in den Gottern der Vergangenheit des Christus Diener. 
Aus diesem Wissen heraus konnten sie im Schwanenritter der Heimat- 
sage den Hiiter des Heiligen Grals sehen, jenes GefaBes, das aus einem 
Juwel geformt ward, und in welches das Blut des Erlésers vom Kreuz 
herabgeflossen ist. Mit Recht konnte ihnen ‘die Katastrophe von Troja 
ewig neu und interessant erscheinen, denn der Untergang der Priamus- 
stadt bedeutete ihnen mehr als nur ein irdisches Ereignis; sie wuften, 
Umwandlungen auf Erden sind nur die Resultate von vorhergehenden 
Umwandlungen und Katastrophen im Geistes- und Seelenleben der V6l- 
ker. An der griechischen Helena gingen die Trojaner zugrunde, weil ihr 
Machtprinzip, das Aufgehen im Heiligtum des Stammes und der Bluts- 
verwandtschaft, besiegt, zerbrochen wurde vom griechischen Prinzip 
der Persénlichkeit und der persénlichen Liebe. Mit Recht durften die 
Sagenverstandigen eine gewisse innere Verkniipfung herstellen zwischen 
dem britischen Kénig Artur und den zwolf Rittern seiner Tafelrunde und 
dem Christus Jesus und seinen zwélf Jiingern. Sie waren sich noch des 
Geheimnisses der Zwélfheit bewuBt und sahen in den Artusrittern nicht 
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nur Menschen der Historie, sondern Entwicklungstypen. Jeder. Ritter 
hatte seine Sage, und heute noch wiirde es interessant und lohnend sein, 
darzulegen, welchen Typus in der Entwicklungsgeschichte der Mensch- 
heit eigentlich ein jeder Ritter reprasentierte. Ja, alle diese Sanger jener 
Bliitezeit deutschen Dichtertums standen gerade durch ihr Christentum, 
das sich noch iiber den toten Buchstaben zu erheben vermochte, in Ver- 
bindung mit Lehrern der Geisteswissenschaft und hatten, je nach der 
Entwicklungsstufe des einzelnen, mehr oder weniger Teil am grofen, 
geistigen Gut. Wie Liebende, welche die Schatze der Vergangenheit hin- 
iiberretten wollen in die kommenden Zeiten, stehen jene Dichter vor 
uns. Und kéniglich ragt aus ihrem Kreise empor die Gestalt des Wolfram 
von Eschenbach, der in seinem Parzival in ewig wahren esoterischen 
Bildern den Entwicklungsgang des Menschen seinem Zeitalter entrollt. 
Alle sind sie bemiiht, dem Volke durch ihre Kunst Anteil an Ewigkeits- 
werten zu verschaffen. Alle? Nein, einer scheint abseits zu stehen. Der 
einzige, der sich an Geistesstarke und Koénnen neben Wolfram von 
Eschenbach behaupten kann: Gottfried von StraBburg, der jener alten 
Sage von Tristan und Isolde neues Sein und Leben verlieh. Wie scharf 
der Gegensatz jener beiden Individualitaten gewesen ist, wie er der Mit- 
und Nachwelt zu denken und zu raten aufgegeben und ihr Interesse 
immer aufs neue erweckt hat, das ist in jeder Literaturgeschichte nach- 
zulesen und zu finden, wie denn schlieBlich aus dem Raten und Denken 
sich folgendes Urteil herauskristallisiert hat: wir haben in dem Sanger 
des Parzival den Reprdsentanten hochst vergeistigten, religidsen Emp- 
findens zu sehen, den Edlen, den Reinen, der es verstand, durch die 
Kraft des Gedankens sich iiber die Niedrigkeit der Sinnenwelt zu erheben 
und der in seinem Werke seinem Volk den Weg zum Lichte gewiesen 
hat; wir haben in Gottfried von StraRburg das Weltkind zu sehen, den 
Menschen, ganz der berauschenden Lust der Sinne hingegeben, der die 
glanzenden Gaben seines Geistes gebraucht, um dem Taumel der irdi- 
schen Wonne, der alles besiegenden Liebe zwischen Mann und Weib ein 
Triumphlied zu singen. Hie Geistesheld, — hie Weltkind, damit scheint 
alles abgetan zu sein. 

Die also urteilen, — und alle urteilen so, mehr oder minder scharf —, 
die sind noch nicht einmal bis zum Rande des Geheimnisses gelangt, 
darin der Kontrast im Leben und Wirken jener zwei Dichter seine Ent- 
ratselung findet. Des Ratsels Lésung beginnt, wenn das Verstandnis 
fur den Inhalt der Sagen erwacht; wenn der Mensch erkennt, daB diese 
bunten Sagenbilder die Hiille sind fiir einen geistigen Kern, einen Weis- 
heitsschatz; da Schatze der verschiedensten Art hinter solchen Hiillen 
verborgen sind. Dann ist.erst zu erfassen, warum eine Natur wie Wolfram 
von Eschenbach sich begeistert ausleben konnte in der Neugestaltung der 
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Parzivalsage; da leuchtet auf, warum dem Gottfried von StraBburg die 
Liebe zwischen Tristan und Isolde der Mantel wird, mit dem er herrlich 
umhiillt, was ihm vor der Seele als Ziel der Menschheit steht. Weltkind 
nennt er sich selber, denn er weiB, was er der Welt zu danken hat und 
als Gegengabe liebt er diese Welt, wendet sich nicht ab von ihr, wie Par- 
zival, der nur den Himmel sucht. Gottfried liebt diese Welt, er will ihr 
dienen, er will ihr helfen, ftir sie dichtet und sinnt er. Goethe nennt sich 
in einem Scherze, der aber aus einem Unter@runde tiefen Ernstes quillt, 
das Weltkind: Prophete rechts, Prophete links, das Weltkind in der 
Mitten. In demselben Sinne nennt sich Gottfried das Weltkind und darf 
von anderen so genannt werden. Es liegt ihm daran, seine Stellung zur 
Welt scharf auszudriicken, jedes Mi&verstandnis zu beseitigen; deshalb 
zeichnet er im Anfang seines Epos in klaren Umrissen sich selbst als 
Weltkind in seinem Sinne und das Lebensziel dieses Weltkindes. DaB 
den Lesern und Beurteilern von GottfriedsTristan hier nichts aufgefallen 
ist, beweist nur, wie leicht sie sich das Amt des Kritikers gemacht haben. 
In folgenden Versen stellt sich der Dichter seiner Zeit dar: 

Ich hab’ ein neues Tun mir jetzt 

Der Welt zur Liebe vorgesetzt, 

Und edlen Herzen zum GenuB, 

Den Herzen, die ich lieben muB, 

Der Welt, die meinem Sinn gefallt. 

/ Nicht mein’ ich aller andern Welt, 

Die Welt, von der ich hore sagen, 

DaB sie kein Mithsal moge tragen 

Und nur in Freuden wolle schweben: 

Gott lasse die in Freuden leben! 

Der Welt und solchem Leben 

Scheint mein Gedicht uneben. 

Solch Leben ist nicht meine Welt. 

Eine andre Welt mir wohl gefallt: 

Die zusammen hegt in einer Brust 

Das stiBe Leid, die bittre Lust, 

Des Herzens Gliick, die bange Not, 

Das sel’ge Leben, leiden Tod, 

Den leiden Tod, das sel’ge Leben. 

Dem Leben hab’ ich meins ergeben, 

Der Welt will ich ein Weltkind sein, 

Mit ihr verderben und gedeihn. 

Bei ihr bin ich bisher geblieben 

Mit ihr hab’ ich die Zeit vertrieben, 
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Die mir im vielbedrangten Leben 
Geleit und Lehre sollte geben. 
Der hab’ ich Tun und Tatigkeit 
Zu ihrem Zeitvertreib geweiht, 
DaB sie durch meine Mare, 
Welch’ Leid sie auch beschwere, 
Zu halber Linderung bringe, 
Ihre Not d@mit bezwinge. 


Kann man einfacher und klarer den Sinn in Verse bannen, der anthropo- 
sophisch ausgedriickt, folgendermaBen lauten wurde: Die Welt, die ich 
liebe, ist nicht die Welt der Herzenstragen und Genufstichtigen, — diese 
“Welt kann mein Gedicht nicht verstehen. Die Seelen, denen ich mich 
weihe, das sind alle jene, die noch fahig sind, sich ein Ideal zu schaffen, 
es zu lieben, sich danach zu sehnen. Der Welt der seelisch Bedirftigen, 
der Hungernden weihe ich mich. Ich geh6re nicht zu denen, die das 
Irdische verachten, und hinwegstreben, sondern zu denen, die mit Dank 
auf diese Welt blicken, die durch Kampf und Leid den Menschen zur 
Selbstandigkeit brachte. Unser Ziel sei nicht, das Irdische zu verachten, 
sondern das Irdische zu verklaren mit der Kraft unseres Geistes. In 
diesem Sinne bin ich Weltkind und lebe mit den Menschen; und mein 
Gedicht soll ihnen zeigen, wie der Mensch sich durch Liebe erlost und 

sein Geist die irdische Natur adelt und vergottlicht. 
DaB er miBverstanden werden wtirde, dessen war er sich im voraus 

bewuBt: 
»lch weiB wohl, mancher ist gewesen, 
Der schon von Tristan hat gelesen; 
Und doch, nicht mancher ist gewesen, 
Der recht noch hat von ihm gelesen.‘ 


Und mit der Objektivitat des Esoterikers figt er hinzu: Es liegt mir fern, 
liber diejenigen, die vor mir versucht haben, die Tristansage dem Gemiit 
ihrer Mitwelt nahe zu bringen, ein Richterwort zu sprechen. Ich weiB, 
sie wollten Gutes und gaben ihr Bestes. Es gelang ihnen jedoch nicht, in 
die Tiefen der Sage einzudringen, sie schopften nicht aus der unver- 
falschten Quelle. Ihr Gewahrsmann war nicht der alte Thomas von Bri- 
tannien. Der ist meine Quelle, die Quelle ist echt. 

Gottfried von StraBburg sagt und beweist hiermit, daB er versteht, 
die Uberlieferungen auf Wert und Echtheit zu unterscheiden, der eso- 
terische Sinn der Sagen ist ihm bekannt. Die Sagenfassung wie sie im 
Dienst der Marie de France im 12. Jahrhundert ihr Dichter Chrétien de 
Troyes — der in ihrem Auftrage die alten, britischen Sagen sammelte — 
-zustande brachte, — die gentigte dem Gottfried nicht. Er zieht die Schrif- 
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ten des Thomas von Erceldonn oder von Britannien vor, weil er weib: 
der Thomas ist zwar weder Weltmann noch Dichter gewesen, als soge- 
nannter Geistreicher und Gebildeter steht er weit unter dem Chrétien de 
Troyes; aber was der einfache Mann aufzeichnete, entstand aus der In- 
spiration, die er einem verdankte, der unendlich hoher stand als er selbst. 
Und wenn Gottfried nun aus dem ganzen Sagenkreise diese einzige her- 
ausgreift, um sie — geschmiickt mit allem, was der liebende Geist dieses 
Weltkindes ihr verleihen konnte —, als Kunstwerk neu geboren seinem 
Volke zu schenken, da muB8 er doch der Ansicht gewesen sein, daB gerade 
dieser Weisheitskern geeignet sei, den Menschen zu nutzen. Ein Schatz, 
ein Heilmittel ohnegleichen mu8 ihn doch gerade dieses Sagengeheimnis 
gediinkt haben. Er hielt es fiir heilbringender, als all die geistige Herr- 
lichkeit, die der Prophet eines Lebens im Geist, Wolfram von Eschen- 
bach, in seinem Parzival malt. Wie kann das sein? Schildert Parzivals 
Leiden nicht das Leben des Gottsuchers, der die Kreatur in sich tber- 
wand, und dem sich die geistige Welt erschlieBt, weil er triumphiert uber 
die Macht der Sinne? Und ist doch das Leiden Tristans und Isoldens nur 
die Sehnsucht zweier Liebender? Wie kann Gottfried dies irdische, per- 
sénliche Leiden so viel héher einschatzen als das Gottsuchertum des 
Parzival? ; 

Das kommt daher, da&B Wolfram esoterisch zu erfassen vermochte, 
was Weisheit der Vergangenheit und Weisheit seiner Gegenwart als 
zweckmafig erachteten zur Entwicklung der Menschheit: Glauben an 
Erlésung, Dienen, Opfer und Reinheit. In jener Zeit des religidsen Auf- 
schwungs, der religidsen Innigkeit empfand er dieses als sicherste, ja 
einzige Schliissel zum Reiche Gottes, zum Reiche des Grals, d. h. des 
Ideales der Entwicklung. 

Gottfried aber sieht in die nahere Zukunft; er wei®, was der Zukunfts- 
menschheit niitzlich sein kann, wenn die tief-religidse Seelenstimmung 
verrauscht sein wird; wenn die Ode des Verstandes mit ihrer Nichtern- 
heit das religidse Leben und Blihen wird ertotet haben. Sein in diese 
Zukunft sorgender Geist sieht, was jetzt im 20. Jahrhundert Ereignis ge- 
worden ist: die Herrschaft des Verstandes iiber das Gemiut. Und er fragt 
sich: was kann die Menschen zum G6ttlichen emporziehen, wenn das 
Verstandnis fiir die religidsen Geheimnisse erstorben sein wird? Was ist 
die groBe Macht, deren Zauber auch der Elendeste wie der Reichste an 
Geist sich nicht zu entziehen vermag? Welcher Gottin wird der Mensch 
ewig Tempel bauen in seinem Herzen? Wem anders als der goldenen 
Aphrodite? Zu dem weder Religion, noch Kunst, noch Ideale reden 
kénnen, weil der Sinn dafiir erstorben, — die Liebe ist des Gottlichen 
letzte Zufluchtsstatte, auch im 4rmsten Herzen. Hier muB er fuhlen, daB 
es ein Gut gibt, das nicht zu erkaufen ist, sondern das freieste Geschenk 
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nur sein kann. Am Tempel der Aphrodite zerbricht die Macht des Geldes, 
des Verstandes, der brutalen Gewalt. Liebe kann nicht befohlen werden. 
Wer noch zu lieben vermag, kann nicht der Geisteswelt verloren sein. 
Die Liebe und ihr Gefolge, Sehnsucht und Leiden, sie werden die groBen 
Erzieher der Menschheit sein, wenn der Glaube erloschen sein wird. Die 
Mar von Tristan und Isolde ist das Drama der seelischen Entwicklung 
durch Liebe. Es ist das ewig junge Problem der Probleme: was ist es, 
das alle Krafte der Menschenseele entziindet, die Krafte des Damons 
wie die Krafte des Engels, das zur Verzweiflung wie zum hochsten 
Opfermut die schlummernden Gefiihle peitschen kann? Wo entspringt 
diese Quelle des Leidens wie der Entziickung? . 

Und Gottfried antwortet darauf durch sein Epos: Lieben heiBt Gott 
suchen. Der Blinde sucht ihn in der Kreatur und findet Leiden; der 
Wissende sucht ihn im Geist und findet Seligkeit. In diesem Drange zu 
suchen ruht des Menschen ureigentliches Wesen; aus ihm quillt ihm 
Entwicklung und Erfahrung, durch ihn erreicht er Erkenntnis und Un- 
_sterblichkeit im Geiste. 

Und deshalb stellt Gottfried von StraBburg den Menschen dar als einen, 
der sich selber sein Schicksal macht, sich selber Schicksal ist. Das 
suchende Menschen-Ich steht im Zentrum alles Geschehens, aus ihm 
entspringen die Ursachen, die sich zur Wirkung, zum Karma, verdich- 
ten. Auf Grund solcher Einsicht fiihlt sich der Dichter zu der alten bri- 
tannischen Sage von Tristan hingezogen, welche die persénliche Liebe. 
von Ich zu Ich, das freie Geschenk von Seele zu Seele den grofen Er- 
zieher nennt. Der Sage? Fiir Gottfried war es keine Sage, wenn man 
unter Sage nur eine Weisheit in Bildern verstehen will; fiir ihn war es 
mehr; es war ihm Historie, Wirklichkeit. Er betont ja, daB er allein 
, recht gelesen“‘ habe im alten Thomas von Britannien; und deshalb weiB 
er, daB nichts Erfindung ist. Nein, diese Menschen haben gelebt, Marke, 
Tristan und Isolde sind historische Personlichkeiten. Das Leiden und die 
Erldsung der Liebenden sollte vor der Menschheit stehen wie eine groBe 
Prophezeiung: was wir gelitten und erlebt haben, das soll euch Lehre 
sein. Wir gingen voran; erlést euch, wie wir uns erlodsten. 

Da8& “Tristan eine historische Personlichkeit gewesen sein muB8, ist 
auch der wissenschaftlichen Forschung’) unserer Zeit noch bekannt. Sie 
weiB, da in vorhistorischer Zeit Britannien und Irland, der Schauplatz, 
darauf die Begebenheiten der Sage sich abspielen, von der Weisheit der 
druidischen Geheimlehre regiert wurde; und die Uberlieferung kennt drei 
groBe, geheimnisvolle Vertreter dieser Weisheit: den Huail, Sohn des 
Caw, den Cai, Sohn des Cyryn Cov und den Tristan, Sohn des Tallvoch. 


1) Siehe z. B. Mone, Geheimlehre der Druiden. 
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Sie werden genannt die drei gekrénten Haupter, die drei britischen He- 
rolde, die drei Mysterienhiiter. ~ Diademtragend fiihrt liber die drei den 
Vorsitz Bedwyr, Sohn des Pedrog. Nun bedeutet der Name Bedwyr das 
schdpferische Prinzip, und Pedrog Weisheit; also das alles erzeugende 
Prinzip, wie es an diesem vierten Schépfungstage, unserer Erdenrunde, 
als Sonnenzentrum uns leuchtet. Wie die drei Erzengel vor dem Sonnen- 
thron Gottes stehen die drei gekrénten Haupter vor ihrem Herrn; und 
als solche leiten sie menschliche Entwicklung in bezug auf die Krafte 
des physischen, des Atherleibes!) und des astralischen Leibes. Das be- 
deuten auch die Namen ihrer Vater: Caw = EinschlieBung, also das, 
was als Gefangnis des physischen Leibes uns umschlieBt, Cyryn Cow = 
Ursprung des Gedachtnisses, also Krafte des Atherleibes, Tallvoch = der 
Versenker, also die Begierden des Astralleibes, die das Hineinversenken 
der Seele in die Materie verursachen. Es handelt sich um drei hohe 
Wesenheiten, denen die Lenkung und Erziehung der Menschheit anver- 
traut ist, die sich unter den Menschen inkarnieren und als Herolde, Boten 
Gottes mit ihnen leben. Welch tiefe Bedeutsamkeit erhalt die Tristan- 
sage, die somit eine Episode aus dem irdischen Leben eines der GroBten 
aller Zeiten schildert! Noch plastischer werden die Gestalten dieser drei, 
noch naher riicken sie unserem Verstandnisse, wenn wir jener altesten 
germanischen Sage von Wieland dem Schmied gedenken. Auch hier wird 
yon drei Briidern aus geheimnisvoller Urzeit gesprochen, welche drei 
Schwanenjungfrauen ehelichten, die aus dunklen Landen kamen. An 
einem gewissen Zeitpunkt zogen die Jungfrauen fort, und was taten die 
Gatten? Der erste zieht nach Osten, um sein Weib neu zu erobern, der 
zweite gen Siiden, der dritte, Wieland der Schmied, bleibt wo er ist. Die 
Sage erzahlt, wie je nach ihrer Entwicklung die Schwanenjungirauen — 
(d. h. die von der sinkenden Atlantis in die Nahe von Grofbritannien in 
Europa einwandernden Volker, deren Seelen wegen ihrer hellseherischen 
Fahigkeiten noch mit den Géttern leben konnten und deshalb Schwan- 
jungfrauen genannt werden) — wandern; die weitentwickelten nach 
Osten bis Indien, die weniger reifen nach Siiden; die zurtickgebliebenen 
nehmen West-, Nord- und Mitteleuropa ein. Bei diesen bleibt ihr Herr 
Wieland und lebt mit ihnen und leidet um ihretwillen; der Schmied ihrer 
Entwicklung, Tristan, der dritte Herold. Ebenso wie Tristan ist auch 
Isolde in der Uberlieferung zu finden. Welch ein Typus besonders in ihr 
ausgepragt ist, wird folgendermaBen dort charakterisiert: Es gab einst 
drei unkeusche Weiber, es waren die Téchter des Cul Vanawyd Prydain; 
sie hieBen Isolde, Penarwen und Bun. Cul Vanawyd Prydain bedeutet: 
der, welcher den kleinen Platz in Britanniens Wassern einnimmt, der 


1) Naheres iiber die dreifache Leiblichkeit des Menschen in dem Buch ,, Theo- 
sophie‘‘ von Dr. R. Steiner. 
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heilige Stier auf der Insel, d.h. mit anderen Worten das schopferische 
Prinzip, die Ich-Sonne, die im Atherleib der Rasse wirkt. Das Wort Bri- 
tannien kommt von Prydain. 

Was bewirkt nun im Laufe der Entwicklung das Ich in den drei 
Leibern des Menschen? Das, was wir im Sinne der Geisteswissenschaft 
die Empfindungsseele, die Verstandesseele und die BewuBtseinsseele!) 
nennen. Das Ich lernt sich Rechenschaft ablegen von dem, was ihm 
der Astralleib gibt und vermittelt = es wird ihm zur Welt seiner 
Empfindungen und Gefiihle. Was er dem Atherleib verdankt, wird thm 
zum Schatz seiner Gedanken, seines Verstehens. Und er wird sich be- 
wu8t, daB in seinen Willen die géttlichen Zeugungskrafte des irdischen 
. Leibes gegeben sind. Und was hieB nun damals entwickelt, was hieB 
zuriickgeblieben? Hochentwickelt waren alle, welche das alte Atlantier- 
bewuBtsein moéglichst iiberwunden hatten; zurtickgeblieben, die es noch 
zum grofBen Teile sich bewahrt hatten. Inr WachbewuBtsein muB, ver- 
glichen mit dem unseren, ein ddmmerhaftes genannt werden. Sie waren 
noch die Leute, deren Schlaf ,,keine Traume hatte‘‘; denn ihr Atherleib 
war noch nicht so fest im physischen Leibe verankert wie der unsere. 
Und wenn im Schlaf der Astralleib sich herauszog aus dem physischen 
Leibe, so hob sich auch ein Teil des Atherleibes mit hinaus, der innig 
mit dem astralischen verwoben war. Deshalb war der Mensch sich nachts 
bewuBt in der Seelenwelt, er traumte nicht, er erlebte mit BewuBtsein 
und brachte die Erinnerung mit ins WachbewuBtsein des Tages. Weil 
sein Atherleib noch so innig dem astralischen Leib verbunden war, so 
gehoérte auch alles, was die Seele erschiittert, dem tibersinnlichen Be- 
wuBtsein des Atlantiers an; sein Lieben und Hassen, die Geftihle der 
Leidenschaft, sie entriickten ihn dem irdischen WachbewuBtsein. Er er- 
lebte sie astralisch, und was er als Erinnerung daran ins WachbewuBt- 
sein mitbrachte, war eben der astralische Aspekt der irdischen Handlung; 
von dem, was im Reich des physischen Leibes wirklich geschah, wuBten 
sie nichts, sie wu8ten nur, wie sich Seelenaffekte auf dem hdheren Plan 
ausnehmen. Und dort ist das Bild des Geschehens durchaus anders als 
auf dem physischen Plan. So daB man recht wohl von solchen Menschen 
sagen kann, daB sie alle ihre Liebeserlebnisse gleichsam noch innerhalb 
des Paradieses, in einem Zustand der Unschuld, durchmachen. Eine 
weite Kluft trennt ihr Seelenleben von dem jener anderen, deren Ather- 
leib sich schon so fest im physischen Leibe verankert hatte, da8B sie ihre 
Affekte nur irdisch bewuBt erleben kénnen. Ihnen ware der astralische 
Aspekt der irdischen Handlung, wie ihn der Atlantier einzig nur kannte, 
ein ganz unverstandliches Bild gewesen. Wir finden also in jener Epoche, 


1) Naheres iiber die drei Seelenglieder in Dr. R. Steiners Theosophie und in 
seiner Geheimlehre im UmriB. 
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‘von der die druidische Uberlieferung von den drei unkeuschen Weibern 
spricht, im Nordwesten Europas Menschen zu diesen drei Seelentypen 
gehéren: die Vorgeschrittenen, deren Seelenleben ganz in die Materie 
gesunken ist, die infolgedessen im Begriff sind, ihre BewuBtseinsseele 
auszubilden, die weniger Entwickelten, und die dritten, noch dem alten 
Atlantierbewu8tsein nahestehenden. Vor Beginn der christlichen Zeit- 
rechnung, da Tristan und Isolde einander erlebten, ward Nordwest- 
europa von Stémmen bevolkert, in denen je der eine oder der andere 
Seelentypus der ausschlaggebende war. So lebten in Irland, der Heimat 
der Isolde, die am meisten Zurtickgebliebenen. Und sie empfanden dies 
ihr Zuriickgebliebensein als dasjenige, was sie adelte, was sie hoch erhob 
iiber die anderen, denen nicht mehr méglich war, iibersinnlich zu erleben. 
Sie, die Reprasentanten des Alten, hatten noch mehr oder weniger die 
Gabe des Hellsehens, des Erlebens in der Gotterwelt; sie waren die groBen 
Heilkundigen, sie kannten noch magische Wirkung und ihr Geheimnis. 
Die K6nigin von Irland, die Mutter der jungen Isolde, genoB weit uber 
die Grenzen ihres Landes den Ruf als grote Heilkundige ihrer Zeit. 
Tristans Liebe, die Kénigstochter Isolde, gehorte zum Typus derer, die 
sich einen Rest iibersinnlicher Fahigkeiten bewahrt hatten. Durch das 
Meer von Irland geschieden, in Cornwall, waren Leute ansdssig gewor- 
den, die zum Typus der Entwickelteren geh6rten; und sie zollten religiose 
Verehrung nicht mehr dem Stier, sondern dem Pferd. Der Kult eines 
Volkes ist das Bild seiner Entwicklungsstufe: diejenigen, welche den 
Kontakt mit der Gétterwelt verloren *hatten, erwarben daft irdische 
Fahigkeiten und die reprdsentieren sich naturgema8 zuerst als der In- 
tellekt in seiner niedrigsten und brutalsten Form. Die Gruppenseele einer 
Tiergattung enthalt geistig das, was als irdische Begabung und Eigen- 
tiimlichkeit im Tier nur eine Spiegelung der geistigen Eigentiimlichkeit 
der Gruppenseele ist. Das Pferd wird zum Symbol des Wissens, das durch 
Erleben der Sinne des physischen Leibes gewonnen wird. Die Leute, 
deren héchstes Gut irdischer Verstand geworden war, sie suchten mystisch 
den Kontakt mit der Wesenheit zu erhalten, die in sich die verstand- 
fordernden Krafte barg. Der Fiirst jener Leute hieB zu Tristans Zeiten 
Mark oder March, ein Name, der darauf hinweist, daB er dem Pferde- 
dienste ergeben, denn Pferd hieB Mar, und March kommt von Mar. 
Dieser Mark ist Tristans Oheim. Tristan selbst stammt aus Parmenien, 
ein Land, dessen Lage nicht angegeben wird; es kann weder in Bri- 
tannien noch Nordfrankreich seine Stelle gehabt haben, denn die Fursten 
der Normandie, der Bretagne, von Wales usw. werden alle genannt. Par- 
menien etymologisch aus para und mens oder manes gebildet, ist auch 
ein Land, das irdisch nicht gefunden wird, denn es ist das Reich der 


 Seelen, darin geistiges Gut ewig treu gehtitet wird. Deshalb hei&t Tristans. 
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Erzieher und Pflegevater, der ihm dies Land verwaltet: Rual li Foitenant, 
d. h. Rual der Treuehalter. Rual wird auch rouland genannt, d. h. ,,iiber- 
schwemmende Flut‘’. Rouland ist der Hiiter jener Weisheit, welche At- 
lantis versinken machte. Der irdische Rual ist also ein Esoteriker, der 
den jungen Tristan erzieht, bis der Jiingling seinen treuen Hiiter an 
Gro8e iiberwachst und sie die Rollen tauschen: das Kind wird Schutzer 
und Gebieter des Getreuen. Es wird nun die Frage leicht auftauchen: 
wie ist es denn méglich, daB ein so hohes Wesen, wie das ,,gekronte 
Haupt“: Tristan wie andere Sterbliche irdisch um Liebe leiden kann? 
Das eben ist das groBe Opfer des Geistes, der die Burde der Inkar- 
nation auf sich nimmt, und durch das er innerhalb des physischen 
Leibes durch Uberwindung der Materie und durch Erfahrung zu einer 
so umfassenden Weisheit kommt, wie sie die Gotter der Atlantis, wie 
sie z. B. in seiner Zeit ein Wotan nie gewinnen konnte, weil er die 
Leiden einer vollkommenen Inkarnation in wachbewuBter Menschheit 
nicht auf sich nahm. Aus solcher aus Leiden eroberten Weisheit, die 
kennt, was dem Menschen frommt, wird die Macht geboren, welche die 
Zukunft lenken wird. Weil Gottfried von StraBburg das ,,wie‘‘ einer 
solchen Inkarnation begreift, schildert er so ausfiihrlich die Abstam- 
mung Tristans, die seines Vaters, der Mutter Tod, Tristans Jugend bis 
zur Schwertleite. Tristan inkarniert sich zu einer Zeit, welche man die 
der Geburt des Intellekts nennen kénnte, in der Zeit des Uberganges, 
wo der Geist vollig in der Materie versinkt und das gottliche Erleben 
dahinstirbt. Sein Vater Rivalin entfiihrt Markes Schwester Blancheflur 
und das Bild der treuen Liebe dieser beiden zeigt jedoch deutlich, daB 
sich ihr Liebeserleben nicht mehr auf dem gottlichen, sondern bewuBt 
auf dem irdischen Plane abspielt. Deshalb wird Riwalin, als er die Ge- 
liebte gewinnt, als todwunder, vom Speer getroffener Mann dargestellt. 
Die ersten Gesdnge des Epos bis zum Zeitpunkt, der Tristans Schwert- 
leite schildert, dienen einzig der Absicht des Autors, zu zeigen, wer Tri- 
stan war und wie unendlich sein Konnen und Wissen das der Zeit- 
genossen tiberragte: es gibt keine Kunst, in welcher der Jiingling nicht 
Meister ist. Unerkannt gelangt er an den Hof Markes, seines Oheims, den 
er ganz durch die Macht seiner Personlichkeit gewinnt, nachdem er 
seiner Kiinste wegen von schiffahrenden Kaufleuten aufs Meer entfiihrt 
worden war, die den Geraubten dann, aus Furcht vor der Strafe Gottes 
an Cornwalls Gestade ans Land setzten. Sein Pflegevater Rual sucht ihn 
und findet ihn endlich in Glanz und Ehren an Markes Hof. In esoteri- 
schen Bildern wird hier gezeigt, wie Tristan in dieser Inkarnation zu den 
alten Gaben sich die neue, die Macht des siegreichen Intellektes erringt 
und Altes und Neues in Cornwall zu einer Harmonie durch ihn verbun- 
den wird: Rual und Marke werden Freunde um seinetwillen. Und nun 
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beginnt er von Cornwall aus im Dienste seiner Mission zu wirken, die da 
ist: den aufkeimenden Intelleékt in den Dienst des Geistes zu stellen. Er, 
der kérperlich zu denen gehort durch seine Abstammung, die, weil sie 
das alte BewuBtsein verloren, als unadelig, unehelich gezeugt, im geisti- 
gen Sinne, angesehen, er iibt Vaterrache und totet, die seiner Eltern 
Andenken beschimpfen, und beweist dadurch: Adel gibt der Mensch sich 
selbst, der sein Geistiges, die Abstammung seines Ich von Gott, hoch halt. 
Er, der dem Neuen durch die Macht seiner Wesenheit Anerkennung ver- 
schafft, mu8 nun naturgemaB in Irland, dem Sitz der alten Kultur der 
seelisch Starken, doch intellektuell Zuriickgebliebenen, den groSten 
Widersacher finden. Der Irlander Morold kommt, Zins von Cornwall zu 
holen; der Zins bestand nicht in Silber noch Gold, sondern in Jiinglingen 
_ und Jungfrauen. Tristan halt den Seinen das Schmachvolle solchen Tri- 
buts vor und tétet Morold im Zweikampf auf einer Insel. Gottfried von 
StraBburg, um recht deutlich zu zeigen, worauf es ankommt, spricht: 
, scheinbar kampfte auf der Insel nur Mann gegen Mann, aber eigentlich 
kampften vier gegen vier. Auf Morolds Seite ,vierfache Manneskraft‘, 
auf Tristans Seite Gott, Recht, Mut und Tristan selbst.‘‘ Mit anderen 
Worten, es kampft in Tristan die obere Vierheit gegen Morold und dessen 
niedere Vierheit, namlich physischen, Ather-, Astralleib und niederes 
Ich des durch natiirlich-magischen Instinkt geleiteten Menschen, der ge- 
rade deshalb physisch so stark ist, weil die withlende Arbeit des suchen- 
den Intellekts die natiirliche Harmonie des Leibes noch nicht gestort hat. 
Tristan siegt, Morold stirbt. Aber ein Splitter von Tristans Schwert bleibt 
stecken in Morolds Hirnschale, und Tristan wird schwer verletzt von 
Morolds vergiftetem Schwert. Tristan ist fortan siech, das Siechtum wird 
entstellende und ekelerregende Krankheit, die niemand in Cornwall zu 
heilen vermag. Jede Krankheit ist das SchluBresultat einer Ungesundheit 
der Seele; und das vergiftete Schwert bedeutet die vom Niederastralischen 
beherrschte Lebenskraft. — Doch Tristan will davon genesen. Das Alte 
soll iiberwunden werden, der Intellekt soll den Instinkt beherrschen. 

Nun beschlieBt Tristan, sich verkleidet und entstellt, unkenntlich, wie 
er ist durch seine Krankheit geworden, unter dem Namen Tantris ins 
Land der Feinde, nach Irland zu begeben. Dort, wo die natiirliche Magie 
und alte Heilkunst noch lebt in der Kénigin-Mutter Isolde, dort nur ist 
Heilung zu erhoffen. Das Wagnis gelingt. Der Kranke wei8 sich durch 
Gesang und Lautenspiel die Gunst der alten Konigin zu erwerben, so daB 
sie ihn heilt. Zum Danke unterrichtet der Genesende die junge Konigs- 
tochter Isolde in seinen Kiinsten. Heimgekehrt an Markes Hof preist 
er das Fiirstenkind so warm, daB in Marke der Wunsch erwacht, sie zur 
Gattin zu gewinnen, und Tristan unternimmt, die Braut aus Feindesland 
zu werben fiir seinen Ohm. Das Weltkind Gottfried schildert nun ab- 
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sichtsvoll genau alle Kampfe und Erlebnisse Tristans, bis es ihm gelingt, 
zwischen Irland und Cornwall Frieden zu stiften und die Braut zu er- 
obern. Hinter all diesen Bildern steht weisheitsvoller Sinn, doch der enge 
Rahmen einer Abhandlung wie diese, gestattet nicht, naher auf die 
Einzelheiten des Sagengeheimnisses einzugehen. Die vorliegende Schrift 
verfolgt ja nur den Zweck, nachzuweisen, wie mifverstanden in Laien- 
kreisen der tiefere Sinn der so oft als héchst unmoralisch gebrandmarkten 
Tristansage ist, und da8, vom Standpunkt der Esoterik betrachtet, ge- 
rade diese Sage ein hohes Vorbild in sich birgt, das zum Erzieher- der 
Menschheit werden kann, wenn sich die Menschheit dem Verstandnis 
nicht verschlie&t. Um zu diesem Verstandnis zu gelangen, diene auf eine 
Szene einzugehen, die Gottfried besonders breit ausfiihrt: Isolde, die 
junge, erkennt den verkleideten Tantris als Tristan, weil sie die Scharte 
in Tristans Schwert bemerkt und heimlich den Splitter, den sie dem 
Schadel Morolds entnahm, hineingepaft hat. Dies war ihr der Beweis da- 
fiir, daB mit diesem Schwert ihr Ohm Morold erschlagen ward, und daB 
Tantris, der Eigner des Schwertes, der alte Landesfeind Tristan sein muB. 
Tristan hat, um den Irlandern Freund zu werden, den Drachen ver- 
nichtet, der Irland verwiistete; matt und wehrlos ruht Tristan im Palast 
unter dem ‘Schutz der alten Isolde. So findet ihn das Konigskind und 
schwingt das Schwert iiber ihn, die Seele wogend in Haf8, bereit ihn zu 
toten. Sie hebt das Schwert und 148t es machtlos sinken, will toten und 
vermag es nicht. Ein wundersamer Zwiespalt hat ihr Wesen ergriffen: 
in ihrem Wachbewufitsein spriht der Ha8 in hellen Funken, in ihrem 
UnterbewuB8tsein ein Unbegriffenes hindert des Hasses Vollbringen. 
Dieser Mann vor ihr ist ja langst aus einem Feind Irlands zu Irlands 
Befreier geworden; woher in des Madchens Herz diese Leidenschaft des 
Hasses? Weil sie anders als mit allen Kraften ihrer Seele diesem Manne 
iiberhaupt nicht zu begegnen vermag. Das Unverstandene, ihr unbe- 
wuBt sie ganz Erfiillende, kleidet sich in die Form des Hasses; ihr HaB 
ist unerkannte Liebe. Ein altes Band verkniipft Tristan und Isolde; das 
Karma fritherer Zeiten hat es geschlungen. Was da im UnterbewuBtsein 
sich machtvoll zu regen beginnt, ein altes Erinnern von Ich zu Ich, das 
fesselt die rachende Hand. Und aufgerufen zu loderndem Gefiihl wird 
dies Erinnern durch den Genu8 des Liebestrankes. Die Annahme, daB& 
es jemals so etwas wie Liebestranke gegeben haben konne, wird vom 
Geist unserer Zeit als krasser Aberglaube abgetan und verurteilt. Hoeh- 
stens ist man bereit, zuzugeben, daB gewisse Stoffe im Menschen, der sie 
zu sich nimmt, geeignet sind, die Sinnlichkeit zu entfesseln. Das alles 
hat aber nichts mit jenem tiefen Gefiihl unausloschlicher Sympathie zu 
tun, das man Liebe nennt. Man halt fiir unmoglich, daB diese Sympathie 
erweckt werden konne durch ein GenuBmittel. Und doch war dem so, 
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Die weise Kénigin Isolde mischt einen Liebestrank und beruft ihre Nichte 
Brangane zu sich, welche die junge Braut nach Cornwall zu begleiten hat. 
Sie nimmt Brangane das Versprechen ab, diesen Trank den Ehegatten 
am Abend des Hochzeitstages zu geben. Was bezweckt sie damit? Sie 
will ein heiliges Band unzerstérbarer Sympathie schlingen zwischen 
Marke und Isolde; ihr Kind soll seine Ehe nicht schlieBen wie all jene 
in Cornwall, jene, denen durch Entwicklung des Wachbewuftseins das 
Heimatgefiihl und das Wahrnehmen im Ubersinnlichen abhanden ge- 
kommen ist. Ihr SchlieBen der Ehe soll sein ein sich Erkennen im 
Astralen, ein Biindnis von Seele zu Seele, nicht von Koérper zu Korper. 
Der Liebestrank war eine Art Narkotikum, das die Menschen, die ihn 
genossen, kiinstlich in jenen BewuBtseinszustand versetzt, der dem At- 
lantier einst natiirlich war; in jenen Zustand dimmerhaften BewuBt- 
seins fiir das Irdische, der iiberging in ein Wahrnehmen der astralen 
Welt. Die Seelen, welche im Reich der Gotter sich erkannten, und dies. 
BewuBtsein mit ins Erdendasein hiniibernahmen, die waren in jener 
Sympathie verbunden, welche nach der Ansicht der irlandischen Konigin 
die wahre Grundlage der Ehe sein muBte. Die Sage berichtet nun, wie das 
Schiff Tristan, Isolde und Brangdne, vom Gefolge begleitet, nach Corn- 
wall tragt. Die Beschwerden der Schiffahrt haben die Leute ermattet, 
Tristan 148t in einer Bucht landen. Er geht zu Isolde in die Kajite, er 
sitzt bei ihr. Sie sind durstig, der Zufall 1aBt sie den Minnetrank finden, 
den sie fiir Wein halten. Sie trinken ihn. Brangane kommt hinzu und 
schleudert voll Entsetzen den Rest des Trankes in das Meer. Doch es 
ist zu spat. Durch den Trank geraten sie in jenen Zustand, der das 
UnterbewuBtsein emporhebt in das Bereich des Empfindens, — was sie 
in vergangener Inkarnation verband, quillt ibermachtig als Gefthl 
empor, erfiillt das BewuBtsein ganz. Isoldens HaB, Tristans ruhige Ge- 
lassenheit, sie wandeln sich in Liebe. Das Drama beginnt. Es konnte nun 
fiir wenig glaubwiirdig angesehen werden, daB eine Wesenheit wie Tri- 
stan, den die druidische Geheimlehre doch als einen der drei grofen 
Mysterienhiiter bezeichnet, wirklich sollte alle Siinden und Leiden einer 
schuldvollen Liebe in sich erfahren und durchgemacht haben. Man 
macht sich zumeist von jenen Wesenheiten, die in friiheren Weltent- 
wicklungsepochen ihre Menschheitsstufe, d. h. ihre Ich- Entwicklung 
erlebt haben, und die von den Ahnen der Vorzeit mit dem Namen ,,Got- 
ter‘ angesprochen wurden, die Vorstellung, da® sie unzugdnglich sein 
miiBten allem Leide und aller Schuld. Sie sind Huter des Weisheitsgutes 
der Vergangenheit und Biirger der iibersinnlichen Welt. Wollen sie aber 
in der Entwicklung fortschreiten und neuen Schatz zu altem Weisheits- 
schatze fiigen, so miissen sie die Zustande kennen lernen, die es zur Zeit 
ihrer Ich-Entwicklung nicht gab: das Leben auf diesem physischen 
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Plan unseres Planeten Erde. Die Weltentwicklungszustande, deren unse- 
rer der vierte ist, gleichen einander nicht, was BewuB8tsein, Leben und 
Form anbetrifft; und was auf unserer Erde erfahren werden kann, 
konnte in fritheren Weltinkarnationen nicht erfahren werden. Alle Er- 
fahrung aber wird aus Leiden geboren und das Leiden entsteht aus der 
Unkenntnis. Der Gott, der niemals kostete, wie es tut, im Kerker des 
physischen Leibes zu leben, der wird diese Unkenntnis, — wenn er das 
Opfer der Inkarnation bringt, — nur durch Leiden in Erfahrung und Er- 
fahrung in Weisheit wandeln. So lernt Tristan kennen, was irdische Liebe 
ist. So wird er zum Betriiger und Liigner an seinem Freund Marke, dem 
er die Braut bringt, die auf dem Schiff seine Geliebte geworden war. Und 
sie bleibt seine Geliebte auch als Markes Weib. Ungeheuer ist Marke von 
Anfang an betrogen, von seiner Konigin gehért ihm nur die seelenlose 
Hiille; die Seele mit allen ihren Kraften gehort Tristan. Im Epos des 
Weltkindes Gottfried ist eine Stelle, die ihm als héchst unmoralisch be- 
sonders hart angerechnet wird; jene Stelle, darin beschrieben wird, wie 
zu Beginn der Ehe die treue Brangdne sich opfert und im Dunkel der 
Nacht Konig Marke Brangane fiir Isolde halten mu8. Esoterisch ge- 
lesen, ist aber hier nur zu lesen, daB Isoldens Seele, die wahre Isolde, 
nie dem Marke gehort hat. Wie in allen Sagen werden die Namen mit 
einem geheimen Doppelsinn gebraucht. Jeder Held ist, wie sein Name 
deutet, Repradsentant eines Entwicklungsstadiums, sein Typus ist der 
Typus einer Epoche. Von drei Seelenzustanden, drei unkeuschen Weibern, 
sprach die druidische Lehre: Isolde hieB® die erste, Typus der Zuriick- 
gebliebenen, die tibersinnliches BewuBtsein zeitweise noch hatten; 
Brengwain oder Brangadne die dritte, die ganz das irdisch praktische 
und erdgebundene BewuBtsein darstellt. Nun ist die wirkliche Konigs- 
tochter Isolde ja beides in ihrem Wesen: Isolde als Seele, die noch 
Ubersinnliches wahrnimmt, Brangane als wacher Erdenmensch. Und 
nur der Erdenmensch wird dem Konig tiberantwortet, die Seele mit ihrem 
Heiligtum entzieht sich ihm. Tragédie im alten Sinn kénnte man das 
Tristanerlebnis nennen; denn die Liebenden sind schuldig und schuldlos 
zu gleicher Zeit. Tristan nimmt ja nur wieder, was ihm langst gehérte 
mit dem Recht des Geistes. Aber dies Recht kommt in Konflikt mit den 
Rechten des Irdischen, die er nicht anerkennt, aber durch das Leiden an- 
erkennen lernt. Weisheit gewinnt er durch Schuld und Schmerz. Und 
durch diese Weisheit, die unterscheiden kann, ,,was Gottes ist, und was 
des Kaisers ist‘‘ wird gewonnen, was die Menschen erziehen kann, sie 
emporerziehen kann aus der Materie zum Geist. Was im Gemalde der 
Tristansage vor dem Geist des Menschen stehen sollte, ist das Erdenleben 
von Tristan und Isolde als ein Leidensweg, ein Weg zur Erkenntnis, und 
als Fiihrer und Initiator die treue Liebe von Ich zu Ich. In alle Phasen 
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dieses Erkenntnisweges laB8t Gottfried von Stra®burg den Leser blicken; 
er zeigt sie in Bildern, die nicht restlos verstandlich sind, sondern immer 
zu raten aufgeben. Da sind zwei Verrater, welche bestandig Marke war- — 
nen und die Lust der Liebenden stéren: Mariodo und Melot. Und Gott- 
fried nennt bedeutsam Mariodo den Hund und Melot die Schlange. Diese 
beiden Hofleute sind Stticke von Tristans Wesenheit und Tristan verrat 
sich selbst, weil er in sich das hat, was man esoterisch den Hund, das 
niedere Erdenbewu8tsein, und die Schlange, die ziingelnde Begierde, 
nennt. Seine Sehnsucht verrat ihn an Marke durch Blick und Miene, die 
bestandig Isolde suchen; des Nachts qualt ihn, was der Hund in ihm 
siindigt, und er sieht sich, so traumt Mariodo, der Hund — als Eber ein- 
brechen in den Palast des Konigs und Markes Bett zerstéren. Und dies 
_ sein SchuldbewuBtsein verrdt ihn wiederum. Wie er sich qualt, sich und 
- Isolde aus den Fesseln der Sinne zu erretten, malt das Kapital ,,Der Ol- 
baum“. Er trifft Isolde nicht mehr im Palast, sondern unter dem Olbaum, 
dem Symbol der Heiligung, der die mit dem Ol der Weisheit Gesalbten 
liberschattet. Runenstabe schneidet er und sendet sie Isolden auf den 
Wellen eines Baches, der am FuB des Olbaumes entspringt und in Isol- 
dens Garten flieBt. Wenn Isolde die Runen sieht, geht sie, um Tristan 
unter dem Olbaum zu finden.'Doch Marke und Melot lauern dort als 
Spaher, das Mondlicht wirft ihre Schatten auf den Wiesenplan. Isolde 
kommt und sieht die Schatten, sie ist gewarnt und spricht zu Tristan nur 
so, wie Markes Weib sprechen diirfte. Das alles ist ein Bild. Es heiBt: 
Wenn Tristan und Isolde sich hinausgerettet haben aus der Glut ihrer 
Sinne unter des Olbaumes Schatten, da steht vor ihnen der Schatten ihrer 
Schuld: Marke und die Schlange ihrer Begierde. Und angesichts threr 
Schuld lernen sie den Gesetzen der Erde Rechnung tragen und begreifen, 
wie sie hatten handeln miissen. Im Kapitel ,,Das Gottesgericht‘‘ wird ge- 
zeigt, wie Schuld immer aufs neue wieder Schuld gebaren muB. Isolde hat 
sich vom Verdacht vor dem Gottesgericht zu reinigen durch Tragen eines 
gliihenden Eisenstabes. Und Isolde, um ihre Liebe zu retten, beliigt das 
Gericht. Sie kennt die alten, magischen Kiinste der Vergangenheit und 
weiB, wie man, ohne sich zu verbrennen, glithend Eisen beriihren kann. 

Das ,,Eritis sicut deus, scientes bonum et malum‘‘, welches der Gott 
der Hindernisse dem Schiiler lachelnd ins Stammbuch schreibt, konnte 
wie ein Motto stehen iiber dem Erdenleben Tristans und Isoldens. Das 
wie ein Gott sein“, das ,,Erkenntnis besitzen“ entspringt aus dem 
Kampf der vorwartsstiirmenden Seele mit der hindernden Materie. Da 
entsteht Zerstorung, welche die Gegenwart immer Siinde nennt, aber 
aus dieser Zerstorung erwachst das Neue, Lebensvollere, wie aus jedem 
Tod und jeder Verwesung neues Leben in neuer Form entsteht. Ein 
gliihendes, atemloses Auf und Ab zwischen dem, was innerlich der 
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Liebenden Recht und auBerlich ihre Schuld, ist inr Leben; ein sich fliehen 
und sich wieder suchen, bis die Form daran zugrunde geht. Vergebens 
versucht Tristan sich zu erheben und Isolde emporzuziehen. Er geht 
nach Wales, wo sich gewisse Schulen der Einweihung befanden, totet den 
Riesen Urgan und erhalt als Dank das: Hiindchen Petitcriu. Dies Htind- 
chen iBt und trinkt nicht, von Feenhanden ist sein zarter Leib geschaffen, 
in den sieben Farben herrlich leuchtend wie der Regenbogen schillert 
seine Haut. Eine Schelle tragt es; das Klingen der Schelle verscheucht 
jedweden Gram. Wie Mariodo, der Hund, einen niedrigen Zustand der 
Seele schildert, so stellt Petitcriu die Seele dar, in der sich die siebenfache 
Weisheit der Gétter spiegelt. In der Seele, die in sich gefestigt wird und 
durch Entwicklung zum Verstandnis ihrer Wesenheit gelangte, da er- 
wacht der Ton des geistigen Wortes. Das stellen Glocken und Schellen 
dar, die durch innere Bewegung erklingen. Isolde nimmt dies Hiind- 
chen, das ihr Tristan zusendet. Die Schelle aber reiBt sie ab. Sie will nicht 
ruhig sein, sie will sich ausleben im endlosen Liebesbegehren. Und so 
zieht sie ihn immer wieder herab. 

Eine tragische Rolle spielt Marke in alledem. Hier steht er nicht vor 
uns als der abgeklarte weisheitsvolle Mann, den Richard Wagner dar- 
stellt. Als ein Mensch steht er vor uns, der ebenso wie Tristan durch 
Liebesempfinden herabgezogen wird. Und deutlich betont Gottfried, wie 
grundverschieden Tristans und Markes Lieben voneinander ist. Denn 
Marke, nachdem er langst begriffen hat, da8 Isoldens Seele ihm nicht 
gehéren kann, 148t doch nicht von ihr. Seine Eifersucht verbannt die 
Gattin vom Hof, — dorthin holt er sie wieder zurtick, weil er die Sonne 
ihrer Schénheit nicht zu entbehren vermag. Gottfried von Stra8burg hat, 
so meint man, sein Epos nicht vollendet, denn es scheint keinen Abschlu8 
zu haben. Tristan flieht aus Markes Land, kommt nach manchen Kamp- 
fen an eines Fiirsten Hof, dessen Schwester, Isolde WeiBhand, ihn liebt.- 
Und das Epos schlieBt Tristans Seelenzustand malend, der die neue, die 
weiBe Isolde sich zu lieben bemiiht, und die andere Isolde doch nicht ver- 
gessen kann. So schlie8t auch das irdische Tristanleben im fruchtlosen 
Versuch, Isolde in geistiger Weise nur zu lieben, und es doch nicht zu 
konnen. Denn die beiden Isolden sind nichts als die zwei Aspekte der 
Liebe, des Geistes oder der Sinne. Und Gottfried, der gerade zeigen will, 
wie auch der GroBe, schuldlos-schuldig, sich Erkenntnis durch 
Siinde erkauft, mu8B bei dem Erlebnis dieser Inkarnation, — da die Lie- 
benden essen, was die Schlange ihnen bietet —, stehen bleiben. Sein Ge- 
wahrsmann, Thomas von Erceldonne, spinnt weiter und erzahlt, wie 
Tristan stirbt vor Leiden, und Isolde, nach der er gesandt hat, zu spat 
kommt. Er erzahlt, wie Isolde WeiBhand dem Sterbenden vorliigt, das 
Segel von Isoldens Schiff, das sich nahert, sei schwarz. In dem Augen- 


134 


blick stirbt er. Doch das alles sind vielverzierte Bilder. Das, was hier ge- 
meint ist, findet sich schon in der griechischen Mythe, wo Theseus Vater 
stirbt, weil seines Sohnes Schiff ein schwarzes Segel zeigt. Das schwarze 
Segel deutet auf die wildddmonische Natur des Menschen, das wei®e auf 
die rein geistige Natur. Was tat denn Theseus? Er stieg hinab ins Laby- 
rinth des GehirnbewuBtseins und besiegte das Ungeheuer mit der Hilfe 
Ariadnes, des Geistigen in ihm. Er ward irdische Personlichkeit. Doch 
verlagBt er Ariadne und kehrt mit dem Damon Phadra heim. Und weil 
der Held ins sinnliche Erleben der Person versinkt, stirbt das Vater- 
prinzip in ihm, die alte hellseherische Geistigkeit. Ariadne und Phadra, 
weiBe und schwarze Isolde, es ist dasselbe. Die WeiBe zeigt ihm, daf 
_das Segel schwarz ist, sie liigt nicht, denn das Damonische ist nicht 
auBen sichtbar, sondern Seelendunkelheit. 

Isolde stirbt an Tristans Leiche. Aus ihrem Grab wachsen ein Wein- 
stock und ein Rosenstrauch, die sich inniglich verschlingen: was hier ge- 


-. trennt ist, ist im Geist vereint. 


Der Geist Richard Wagners, in dem die germanischen Sagen ihr Echo 
fanden, stellt in Isoldens Liebestod dar, was die Ernte der Erdenleiden 
im Laufe der Inkarnationen sein kann. 

Tristan liegt sterbend im Burghof, hinter ihm breitet sich das unend- 
_ liche Meer. Der Held ist in Schlaf versunken. Alles schweigt. Nur eine 
Hirtenflote verklingt aus der Ferne; ihre einfache Melodie schwebt tber 
den Wassern. Nichts lebt als diese sanften Tone, sie steigen und fallen 
in steter einformiger Wiederholung, wie eine unausléschliche Erinne- 
rung. Es ist, als wollte der Genius Wagners malen, was des Helden in den 
Tod hiniiberdammerndes BewuB8tsein noch im Traum an diese Erde bin- 
det: die Erinnerung. Und dieses Sterben ist ein Sichloslésen von der Ma- 
terie, dieser Tod der Eintritt eines Befreiten in die geistige Welt. Er stirbt 
und jene Welt empfangt ihn. Isolde findet nur noch den irdisch Toten, 
d. h. den Verklarten. Und’ Wagner 148t sie teilnehmen an diesem Tode, 
an dieser Erlésung im Geist, denn er zeigt sie, wie sich ihr angesichts des 
Toten die iibersinnliche Welt 6ffnet. Sie hért Klange, die niemand hort 
von all denen, welche die Bahre umstehen, sie sieht Tristan im Licht 
des Geistes als Lebendigen. Dies sehend, stirbt sie hintiber, erlost. 

Die Leidenschaft trug die Erkenntnisfriichte von Gut und Bose; die 
Liebe wandelte sich vom Sinnentraum zur Geistigkeit und fand, im Sinn der 
Bergpredigt, ,in inrem Selbst das Konigreich der Himmel". 
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